प्काशकीय 


श्री १०८ आचार्य कुन्थुसागर महाराज ने श्रावकधमेप्रदीपकी सस्क्ृत इलोकोमें रचना करके 
क्रावकोका बडा उपकार किया है। इसमे गृहस्थ के सभी भावश्यक कतंव्यों का वर्णन किया गया है । 
इसकी रचना पुराने श्रावकाचारोके और विशेषरूप से आचार जिनसेतके महापुराण और प० माशाधर 
जीके सागारधर्मामृतके आधारसे की गयी है । वास्तवमे यह ग्रन्थ श्रावकधर्मंको प्रकाशित करनेके लिए 
प्रदीषके समान है। इसमे कुछ ऐसे विषयोका श्रावकाचारके रूपमे समावेश किया गया हैं जो वर्तमान 
कालमसे प्रलचित है किन्तु जिनका समावेश प्राचीन श्रावकाचारोमे नही है । 


जैन समाजके मूर्धन्य विद्वान्‌ श्री प० जगन्मोहनलालूजी सिद्धान्तशास्त्रीने श्रावकधर्मप्रदीपकी 
संस्कृत तथा हिन्दीमे सरलू तथा सुबोध टोका लिखकर जैन साहित्यकी अभिवृद्धिकी है। सस्क्ृत न 
जाननेवालछोके लिए हिन्दी टीका बहुत्त उपयोगी हे। हिन्दीमे प्रकृत विषयको व्यापक रूपसे समझाया 
गया है। प० जी का हिन्दी और सस्क्ृत भाषा पर पूर्ण अधिकार है। यही कारण है कि श्रावकधमंप्रदीप 
की सस्कृत और हिन्दी टीकाएँ' प्राउ्जल भाषामे लिखी गई है। इन टीकाओके निर्माणमे पडितजीने 
जो श्रस किया है वह सराहनीय है । टीकाकारके आद्य वक्तव्यसे श्रावकधर्मप्रदीषके रचयिता आचाय॑े 
कुन्युसागर महाराजका जीवन परिचय भी प्राप्त हो जाता है। आपके द्वारा श्री अमृत्तचन्द्राचाय कृत 
कलशोपर रचित स्वात्मप्रबोधिनी टीका व वचनिका आपके गभीर अध्यात्मज्ञानका स्पष्ट निदर्शन है । 
अपने जीवनके प्रारस कालसे ही आपकी रुचि त्यागकी ओर है और इस समय भाप सप्तम प्रतिमाके 
ब्रत्तोका पालन कर रहे हैं । 


रिद्धान्ताचाय॑ श्री प० कैलाशचन्द्र जी शास्त्रीने श्रावकधमंप्रदीप पर प्रास्ताविक लिखकर 
इसके महत्त्वको बढाया है। आप सुयोग्य लेखक, सम्पादक तथा प्रवक्ता है। विज्ञ पाठकोको आपकी 
अनेक रचनाओमे आपके अगाध पाण्डित्यकी झलक मिल ही जाती है। प्रास्ताविक पढनेसे श्रावकधम 
सम्बन्धी अनेक बात्तोका सरलता से बोध हो जाता है तथा पाषण्डी, पव॑, चेल, परदारनिवृत्ति आदि शब्दो 
के प्राचीन तथा प्रचलित अर्थोकी जानकारी मिल जाती है। इसके अतिरिक्त आचाय॑ कुन्दकुन्द, समन्त- 


भद्र और उमास्वामी आदिके द्वारा प्रतिपादित श्रावकके तव्रतो, अतिचारो आदिका तुलनात्मक ज्ञान भी 
प्राप्त हो जाता है । 


श्री गणेश वर्णी दि० जेन सस्थानके कई उद्देश्योमेसे एक प्रमुख उद्देश्य साहित्य प्रकाशन भी 
है। इसमे भी विशेषरूपसे पृज्य श्रीगणेशप्रसाद वर्णीसि सम्बन्धित रचनाओ (वर्णी साहित्य) का प्रकाशन 
मुख्य है। इसीलिए वर्णी जीवनगाथाके तीच भाग तथा वर्णीवाणीके चार भाग इसके द्वारा प्रकाशित 
हो चुके है। वर्णीजी द्वारा रचित हिन्दी टीका सहित समयसार का प्रकाशन भी वर्णी ग्रस्थमालासे हुभा 
है। वर्णी ग्रन्यमालासे अबतक जो साहित्य प्रकाशित हुआ है वह अपनी मोलिक विशेषताको लिए हुए 
है । इसी दृष्टिको ध्यानसे रखकर श्रावकधर्मप्रदीपका प्रकाशन वर्णी ग्रल्थमालाकी ओरसे किया गया था | 


शआवकर्र्मप्रदीषका प्रथम सस्करण २५ वर्ष पहले श्रीगणेशप्रसाद वर्णी जेन ग्रन्थमालासे छपा 
था जो कई वर्ष पूर्व समाप्त हो गया था। तभी से समाज की माग़ थी कि श्रात्कार्मपतीपका लिलीग * 


प्रास्ताविक 


आचरणकी दष्टिसे जैनधर्मफे दो रूप हैं, सागार अथवा गृहस्थधर्म और अनगार अथवा मुनिधर्म | किन्तु 
यथार्थमें जैनधर्म अनगारोंका ही धर्म था । जैनधर्मका प्रधान लक्ष्य है मोक्षप्राप्ति और अनग्रारधर्म ही मोक्षप्राप्तिका 
साक्षात्‌ कारण है। अनगारघर्म घारण किये बिना मोक्षकी प्राप्ति सभव नही है। इसीसे पुरुपाथसिद्धच्ुपायमें जो 
श्रावकघर्मका प्रतिपादन करनेवाला ग्रन्थ है, आचार्य अमृतचन्द्र सूरिने लिखा है कि जो उपदेष्टा यतिघर्मका उपदेश 
न देकर गृहस्थधर्मका उपदेश देता है, जैन प्रवचनमें उसे निग्नहस्थानके योग्य कहा है । 

इसका स्पष्ट निदर्शन हमें आचार्य कुन्दकुन्द स्वामीके ग्रन्थों मिलता है। उनके पट्प्राभृतोर्मे मुनिको लक्ष्य 
करके ही घ॒र्मका प्रतिपादन किया गया है । श्रावक्र्मका निर्देशमात्र चारित्रप्राभृतमें है। श्रावकके बारह ब्रत और 
ग्यारह दर्जे ( प्रतिमा ) यही साधारणतया श्रावकधर्मका प्राचीन रूप है। तत्त्वार्थमूत्र और रत्नकरण्डश्रावकाचारसे 
बारह ब्रतोके अतिचारोकी परम्पराका आरम्भ होता है । 


यद्यपि उत्तरकालमें निर्मित श्रावकाचारोमें मतिचारोका वर्णन विशेषरुपसे तत्त्वार्थसृत्रका ऋणी है तथापि 
इसमें सन्देह तही है कि र॒त्नकरण्डश्रावकाचार उपलब्ध श्रावकाचारोमें आद्य श्रावकाचार है और वह एक प्राचीन 
तथा स्वतत्न परम्पराका प्रतिनिधित्व करता है । 


आचार्य समन्‍्तभद्रकी आप्तमीमासामें जो सन्तुलितपन, क्रमबद्धता तथा प्रौढता है वही रत्नकरण्डश्रावका- 
चारमें भी पाई जाती है। उसका सम्यर्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्रका वर्णन मौलिक हैं। सम्यन्दर्शनका 
चित्रण करते हुए उन्होने गुरुमढताके लिए पाषण्डिमोहन छाब्द रखा है। यहाँ पापण्डि शब्द साधुका वाचक है । 
पहले साधुसामान्यको पापण्डि कहते थे । उत्तर कालमें इसीका भ्रष्ट रूप पाखण्डी बनावटी साधघुओके अर्थमें व्यवहृत 
होने लगा । अश्योकके शिलालेखोमें पाषण्डी शब्द अपने मूल भर्थमें व्यवहुत हुआ है । अतः पाषण्डी शब्दका प्रयोग 
रत्नकरण्डकी प्राचीनताका सूचक है। इसी तरह प्रोषधोपवासके लक्षणमें पव॑ण्यष्टम्याश्ल में पर्व दब्द भी खास ध्यान 
देने णोग्य है। टीकाकार प्रभाचन्द्रने प्वका अर्थ चतुर्दशी प्रचलित पद्धतिके अनुसार कर दिया है । किन्तु 'पर्व” का 
प्राचीन अर्थ अमावस्या पूणिमा ही मिलता है । 


दिगम्बर तथा ब्वेताम्बर परम्परामें वस्त्रके लिये 'चेल' शब्द ही प्राचीन कालसे प्रचलित हैं। रत्नकरण्डमें 
भी “चेलोपसृष्टमुनिरिव' तथा 'चेलखण्डधर ” छाब्दोके द्वारा उसी प्राचीन शब्दका प्रयोग किया गया हैं। बादके 
शआवकाचारोमें इस शब्दके स्थानमें 'कौपीन” 'सव्यान आदि वस्त्र विद्देषोका प्रयोग पाया जाता है, चेल या चेल- 
खण्डका नही । इसी तरह सामायथिकशिक्षात्रत और सामायिकप्रतिमाका स्वरूप भी प्राचीन परिपादीको बतलाता है। 
पांच अणुब्तोमें चोथे अपुत्रतका नाम परदारनिवृत्ति और स्वादारसतोष दिये हैं। ये दो नाम प्रकारान्तरसे एक ही 
अर्थके सूचक हैं । किन्तु उत्तर कालमें परदारनिवुत्तिका अर्थ केवल परस्त्रीनिवृत्ति करके एक ही ब्तके दो टुकड़े कर 
दिये गये और उसमेंसे वेश्यासेवनकी गुल्लाइश निकाल लो गई । 


॥॒ भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यने पाच अणुन्नतोंके सिवाय तीन गुणन्रत और चार शिक्षात्रत वतलाये | तथा दिवपरिमाण 
अनथदण्डत्याग और भोगोपभोगपरिमाण ये तीन गुणबन्रत और सामायिक, प्रोषध, अतिथिपूजा तथा सल्लेखना ये 
चार दिक्षात्रत गिनाये। तत्त्वार्थसूत्रमें गुणत्रत और शिक्षात्रत भेद न करके सात शील बतलाये, दिग्विरति देशविरति 


अनर्थदण्डविरति, सामायिक, प्रोषघधोपवास, भोगोपभोगपरिमाण और अतिथिसविभाग । सल्लेखनाको अलगसे 
बतलाया । 


ली 


रत्नकरण्डश्रावकाचारमें कुन्दकुन्दाचार्यकी तरह ही गुणब्रत तीन भर शिक्षात्रत चार बतलाये । गुणब्रतके 
भेद दिग्त्रत, अनर्थदण्डब्रत और भोगोपभोगपरिमाण भी क्षुन्दकुन्दकों तरह हो किये । किन्तु शिक्षात्रतोके भेदोमें 
परिवर्तत कर दिया--देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास और वैयावृत्य । तत्त्वार्थमृत्रकी तरह सल्लेखनाको 
अलगसे बतलाया । इसी तरह ब्रतों भौर शीलोके अतिचारो को बतलाते हुए परिग्रहपरिमाण ब्रत और भोगोपमोग- 
परिमाण ब्रतके अतिचार तत्त्वार्थसूत्रसे बिल्कुल भिन्न ही वबतलाये--जो तत्त्वार्थ सूत्रमें प्रतिपादित अतिचारोसे अधिक 
बुद्धिग्राह्म हैं भौर ठीक बैठते हैं । किन्चु तत्त्वार्थयूत्रकी महत्ताके कारण उसमें प्रतिपादित अतिचार ही उत्तर कालमें 
प्रचलित हुए । 

स्वामी जिनसेनाचार्यके आदिपुराणसे श्रावकाचारमें कुछ नवीनताका सूत्रपात हुआ । उन्होने पक्ष, चर्या और 
साधनके द्वारा श्रावकके तीन भेद किये--पाक्षिक, नैष्ठिक और साधक । अपनेसे पुर्वके सभी श्रावक आचारोका 
सकलन करके सागारधर्मामृतको रचनेवाले आचार्यकल्प प० आशाघर जीने भआदिपुराणका अनुसरण करते हुए ही 
श्रावकके तीन भेदोको आधार बनाकर कथन किया । 


प्रस्तुत श्रावकाचार 


प्रस्तुत क्षावकर्मप्रदीपमें भी स्वामी जिनसेनाचार्यकी सरणि का अनुसरण करके आचार्य श्रीकुन्थुसागरजीने 
श्रावकधर्मका वर्णन किया है । प्रथम अध्यायमें १५ इलोकोके द्वारा उन्होने पाक्षिक श्रावकका स्वरूप और आचार 
बहुत सरल रीतिसे बतलाया है | अहिंसा ही परम धर्म है, चीतराग देव ही सच्चे देव हैं, निर्भ्नन्य साधु ही सच्चा 
साधु है और जिनोक्त शास्त्र ही पठनीय है, ऐसा जिसका भाव है वह पाक्षिक श्रावक है। पाक्षिक श्रावक भोगोप- 
भोगमें विरक्त नही होता और त्रस स्थावर जीवोंकी हिंसाका त्यागी नही होता हैं तथापि धर्मकार्य करने में सदा तत्पर 
रहता है ! वह दान देता है, पूजा करता हैं और यज्ञोपवीत घारण करता है । 

विद्वानों का मत है कि ग्रन्थकार अपने समयका प्रतिनिधि होता है। उसकी रचना तत्कालीन विचारोसे 
मछूती नही रहती । श्रावकधरमंप्रदीपमें भी हम इस तथ्यके दर्शन पाते हैं । यह सब जानते हैं कि द्वितीय विष्वयुद्धके 
कालसे विश्वमें सुख शान्ति स्थापित करनेकी सर्वत्र चर्चा है । आचार्य क्ुन्थुसागर जीने भी इलोक ११ में उसकी 
चर्चा करते हुए लिखा है कि दुष्टका निग्नह्‌ और सज्जनका रक्षण सम्पूर्ण विद्वमें सुख शान्तिका कारण है ऐसा भाव 
पाक्षिकका होता है । 

दूसरे अध्यायसे नैष्ठिक श्रावकका वर्णन है । प्रथम तीन अध्यायोंके द्वारा पहली प्रतिमाका वर्णन खूब विस्तार- 
से किया है और भन्‍य श्रावकाचारोमें दार्शनिक श्रावकके सम्बन्धमें जो कहा हैं उस सबका सकलन कर दिया हैं, 
साथ ही कुछ नवीन बातें भी हैं, जो अन्य श्रावकाचारोमें नही हैं । उदाहरणके लिये सूतककी चर्चा किसी भी श्लाव- 
फाचारमें नही पाई जाती, किन्तु इस श्रावकाचारमें उसे भी समाविष्ट कर दिया गया है । 


आगेके अध्यायोंमें शेष प्रतिमाओोका वर्णन है । 
आचार्य भी कुन्युसागर जी 


इस ग्रन्थके कर्ता आचार्य श्री क्ुन्युसागर जी इस युगके आदर्श साधु थे । उनकी सौम्य मूर्ति, सदृव्यवहार, 
भापा सयम, एक साधुके अनुरूप थे । जो कोई उनके परिचय आता था वह प्रभावित हुए विना नही रहता श्रा । 
त्यागवृत्ति अपनानेसे पूर्व उनका ज्ञान उतना विकसित नही था । किन्तु त्यागी होनेपर उन्होने वरावर ज्ञानाराघनामें 
अपना उपयोग रूगाया । जब वह सप्तम प्रतिमार्मे थे तो एकबार अध्ययनके लिये श्री स्याद्राद महाविद्यालय, बनारस 
में भी आये थे । किन्तु वहाँका जलवायु अनुकूल न होनेसे उन्हें चले जाना पडा था। मुनिदीक्षा लेनेके पश्चात्‌ जब 
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मुझे प्रथम वार उनके दर्शनोका सौभाग्य प्राप्त हुआ तो मैं तो उन्हें नहीं पहचान सका, किन्तु उन्होने मुझे तुरन्त 
पहचान लिया । 


आपका जन्म स्थान कर्नाटक प्रान्तके वेलगाव जिलेमें स्थित ऐनापुर ग्राम था । आपका जन्म नाम रामचन्द्र 
था। पच्चीस वर्ष तक गृहस्थाश्रममें रहनेके पद्चाव्‌ सन्‌ १९२५ में आपने श्रवणवेलगोलामें आचार्य श्री शान्ति- 
सागरसे क्षुल्लक दीक्षा लो मौर आपका नाम पारश्चक्ीति रखा गया। तत्पञ्ञात्‌ सोनागिर सिद्धक्षेत्र पर आचाये 
महाराजसे ही दिगम्धर जिनदीक्षा ले ली । उसके पश्चात्‌ आप भअध्ययनमें लगे रहे, और उसके फलस्वरूप सस्‍्कृत 
भाषामें प्रन्य रचना भी करने लगे । आपकी ववतृत्व शक्ति भी अपूर्व थी। उत्तरप्रान्तसे विहार करते हुए आपने 
गुजरान्त प्रान्तको अपना वासस्थान बनाया । ओर उस प्रान्तके गावोमें विहार कर लोगोंकों धर्ममें स्थिर किया । 
जैन अर्जन सभी आपके उपदेशसे प्रभावित होते थे । अनेक राजाओने भी आपका सम्मान किया और उपदेश सुन- 
कर प्रभावित हुए तथा अपने राज्यमें महिसाका पालन करनेका नियम लिया । खेद है कि २ जुलाई सन्‌ १९४५ को 
आपका असमयमें स्वर्गवास हो गया । इस युगमें ऐसा साधु होना दु्लभ है । 


दीका और टीकाकार 


श्रावकघर्मप्रदीप नामक ग्रन्थकी सस्कृत और हिन्दी टीका जैन समाजके प्रसिद्ध धर्मात्मा विद्वान्‌ १० जग- 
न्मोहनडालजीने की है । प० जगन्मोहनकालजी सध्यप्रान्कके निवासी और स्व० व्र० गोकुलप्रसादजीके सुपुत्र है । 
ग्र० भोकुलप्रसादणी सच्चे त्यागी थे।_ उनके गुण उनके सुपुत्रमें भी अवतरित हुए । विद्वान्‌ होनेके साथ ही साथ 


आप द्वितीय प्रतिमाके घारी हैं और ३२ वर्षसे जैन शिक्षा सस्था, कटनीमें प्रधानाध्यापकीका कार्य अत्यन्त सन्‍्तोष 
और निरीहवृत्तिसे कर रहे हैं । 


जैसे ग्रन्थकार आचार्य श्रीक्ुन्युमागरजी इस युगके आदझ् साधु थे वैसे ही टोकाकार प० जगन्मोहन 
लालजी अपने समयके आदर्श विद्वान हैं। उनकी दोनों टीकाओंने प्रथके महत््वको चौगुना कर दिया हैं। इस 
युगके विद्वानोमें ग्रन्थ रचनाकी पद्धति ववचित्‌ ही पाई जाती है। किन्तु सस्कृतमें टीका रचना तो भपूर्व सी ही वात 
है । टीका बहुत ही सुवोध हैं कौर छात्रोके लिए उपयोगी है, इस तरह हिन्दी टीका भी वहुत ही उपयोगी है । 
उसमें स्वाध्याय करनेवालोंके लिये श्रावकाचारका विषय भरा हुआ है। मूल ग्रथमें तो केवल पूल मूल बातें हैं, 
कितु हिंदी टीकामें प्रत्येक विषय पर विस्तृत चर्चा है और इस तरह यह ग्रन्थ स्वाध्याय करनेवालोंके लिये बहुत ही 
उपयोगी बन गया हैँ । हम अपने मिप्र॒को ऐसी सुन्दर टीकाएँ रचनेके लिये बघाई देते हूँ । वर्णी प्रन्यमालाने इसे 
अकाशित फरके उचित ही किया हैं और इसके लिये वह घन्यवादाह है । 


फैलाशपन्द्र शास्त्री 


आधद्-वक्तव्य 


ज्ञान आत्माका गुण है । ज्ञानावरणादि कर्मके निमित्तसे उसमें हीनाधिकता हो सकती है तथापि आत्मासे 
ज्ञानका सर्वथा अभाव नही हो सकता । स्वभाव अपरिहाय॑ हूँ । वस्तु स्वरूपको जाननेके लिए प्राणिमात्र लालायित 
रहता है । ज्ञान प्राप्तिसि जिस अनिर्ववनीय सुखका आनन्द प्राप्त होता है वह अन्य किसी कार्यके होनेसे नही प्राप्त 
होता । सम्यग्श्ञान मोक्षमार्गमें बहुत बडा साधन है। बिना उसके मुक्तिकी प्राप्ति नही होती । 


संसारी जन उसी केवलज्ञानकी आभाके द्वारा, जो भगवान्‌ केवलीकी वाणी द्वारा प्राप्त होती है, अपनी 
आत्माकों आलोकित कर अपनेको पवित्र करते हैं। इस कालमें ज्ञानरविकी किरणें अन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ 
महावीर स्वामी द्वारा फैली हैं। उनकी शिष्य परम्परामें ६८३ वर्ष तक तो अग-पुर्वसवधी ज्ञान मौखिक चलता 
रहा । उसके बाद बचा हुआ ज्ञान ग्रथ रूपमें निवद्ध हुमा | उस श्रुतके आधार पर अनेक आचार्य भगवान्‌ क्षुन्दकुन्द 
स्वामीसे लेकर स्वपरकल्याण करते हुए उस धाराको आज भी भविच्छिन्न बनाए हुए हैं । 

यद्यपि दक्षिण प्रान्तमें सदासे साधु परम्परा है, और पचम कालके अन्त तक रहेगी ऐसा भगवानूका वचन 
है तथापि उत्तर प्रान्तमें इस परम्पराका अभाव था| श्री १०८ आचार्य शान्तिसागर महाराजने इस कालमें इस 
परम्पराको इस प्रान्तमें चालू कर दिया है । उनमेंसे एक प्रस्तुत ग्रन्थके कर्त्ता श्री १०८ आचार्य कुन्थुसागर भी हैं । 
ये श्री १०८ आचार्य शान्तिसागरजीके शिष्य हैं । अनेक ग्रन्थोंके रचयिता हैं। मोक्षमार्गप्रदीषके अनन्तर मुनिधर्म 
प्रदीप और उसके वाद श्रावकैर्मप्रदीप” की रचना इन्होने की है। सस्कृत भापामें इतनी सरलू रचना कर सकनेका 
सौभाग्य बहुत कम महानुभावोंको प्राप्त होता हैं । इस सरल ग्रन्थकी टीका और सरल होना चाहिए थी, पर वह 
सम्भव नही हो सकी, तथापि आचार्यश्री की आज्ञासे मैंने टीका लिखनेका प्रयास किया है। भले ही हम उसमें यथो- 
चित सफलता नही पा सके हो पर आचार्यश्रीकी आज्ञाका पालन मैं कर सका इसका मुझे सन्‍्तोष है । में श्रावका- 
चारसम्बधी एक पुस्तक लिख रहा हूँ, तथापि वह अपूर्ण है। मुझे इस ग्रन्थकी टीका लिखनेका सौभाग्य कैसे प्राप्त 
हुआ, और उसके लिखनेकी अन्त प्रेरणा क्यो हुई ? इसकी एक कहानी है । 


अन्त प्रेरणा 

मेरे पिता सप्तम प्रतिमाघारी पृज्य क्न० गोकुलप्रसादजी सवत्‌ १९८० विक्रमाब्दमें स्वर्गंवासी हुए। स्वर्ग- 
वासी शब्दका मैंने व्यावहारिक शब्द प्रयोगकी पद्धत्यनुसार प्रयोग नही किया, किन्तु वे श्रावक ब्रती थे रत जैन 
सिद्धान्तके अनुसार उनका वेहावसान होने पर अन्य पर्यायमें स्वर्ग गति प्राप्त करना निश्चित हूँ । अस्तु । वे जबल- 
पुर जिलाके अन्तर्गत मझौली ग्रामके निवासी थे, किन्तु अपनी मुकहमेंबाजीकी हानिकारक आदतवश्य उत्पन्न हुई 
आर्थिक हानिके कारण वे अनेक स्थानोमें भ्रमण कर पिंडरई ( मडला ) में व्यससाय करने रंगे थे । काल लब्धिसे 
उनकी रुचि स्वाध्यायकी ओर हुईं और उन्होंने ससार देह और भोगोंसे उदासीनताको प्राप्त किया । अभ्यासाव- 
स्थारूप श्रावक ब्रत और ब्रह्मचर्यका पालन, जिन मन्दिरमें आवास, स्वाध्याय, और तीर्थयात्रा ये ही उनके कार्य 
शेष थे । व्यावसायिक कार्य हमारे चचेरे ज्येष्ठ न्राता तथा मामा पर छोड दिया था । स० १९६५ में हमारी 
माताका देहावसान हुआ । पिताने इसे सुयोग समभा और सप्तम प्रतिमाके ब्रत जिनप्रतिमाके सन्मुख स्वय गृहीत 
किए । इनके जीवनका परिचय पृज्य श्री १०५ क्षु० गणेशप्रसादजी वर्णी महाराजने अपने दीक्षागुरुके रूपमें अपनी 
आत्मकथा मेरी जीवन गाथा' में दिया है, अत विशेष लिखना उपयुक्त नही है। इनकी इच्छा बहुत समय तक 
विद्याभ्यासकी रही । स्वर्गीय गुरुवर्य न्‍्यायवाचस्पति स्याद्रादवारिघि पडित गोपालदासजी वरया मोरेना (ग्वालियर 
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स्टेट) में उन दिनो जीवित थे । वे दिग्गज विद्वान्‌ थे। उनके पास विद्याम्यास हेतु गए, में भी साथ था | गुरुजीने 
मुप्ते रत्नकरण्डश्रावफाचारके कुछ इलोक पढ़ाए और बादमें यह कह दिया कि बालक छोटा है इसे मथुरा पहुँचा 
दो । वहाँ महासभाका महाविद्यालय खुलनेवाला है । मुझे मथुरा भेजकर वे मोरेनामें मध्ययन करते रहे । अध्ययन 
कालके बाद उनके व्तोमे विशेष विशुद्धि आई। उनके अनेक शिष्य हुए । विज्ञेप सख्या होनेके कारण दमोहके 
पास थी कुण्डलपुरजी नामक प्राचीन क्षेत्र पर ब्रह्मचारियोका एक आश्रम स्थ्यपित किया । एक आधम इन्दौरमें 
भी स्थापित किया जो अभी उदासीनाश्रमके नामसे चरू रहा हैं । इनका उहदेदय ग्राम्य जनताको धामिक शिक्षण 
देना था, भत थे प्राय ग्रामोममें विहार करते थे और वही विहार करनेके लिए शिष्य समुदायको भी प्रेरणा करते 
घे। लोकिक फीतिकी अभिलापा उन्हें छू तक न गई थी, इसलिए इतनी सेवार्मोके वाद भी शहरी जनता तथा 
अखबारी दुनियाके लोग उन्हें कम जानते थे । 


गेने 4 


उन्होने ध्रावकप्रतिमादपंण” त्ामसे एक ग्रथ लिखना प्रारम किया था | वे चाहते थे कि शक्रावकोकी 
प्रतिमाओं के सबधमें एक प्रथ ऐसा लिखा जाय जो सरल हो और उसे पढनेके वाद कोई भी न्नती निसदेह होकर 
स्त पालनमे अप्रमर हो । जीवनके अन्तके दिनोमें उन्होंने मुझे बुलाकर कहा कि मेरा ग्रथ श्षपूर्ण रहा जाता है । 
घुममे विद्या प्राप्त की है, तुम इसे पुरा कर सकते हो, अत' इसे पूर्णा करना । यह उनकी अन्तिम भाज्ञा थी । 
में चाहता था कि उसे पुरा कर दूँ, पर मुझे कठिनताका अनुभव हुआ । कारण यह था कि उन्होने हिन्दी शास्त्रोकी 
पुरानी जयपुरी दृढ्वरी भाषामें लिखना प्रारम किया था। उस भायषामें प्रयत्न करने पर भी मैं नही लिख सका । 
अनेक वर्षों तक ग्रथ रखा रहा और मैं कार्यसे निराश हो गया, यह समझ कर कि मैं इसे लिख न सकूँगा, फिर 
भी चित्तमें खटका था। मुझे अन्त प्रेरणा होती थी कि इस सवधर्म कुछ लिखा जाय चाहें वह इस रूपमें न भी हो, 
अन्य किसी झपमें हो, पर पिताजीकी जो इच्छा थी, बाज्ञा थो, उसे पूरा करना ही चाहिए। यह तो कोई छोकिक 
फामना नहों थी, पारमायिक कार्य भी यदि पूरा न किया जासके तो इससे अधिक और कया प्रमाद होगा ? पर 
भाषा बृढ़ारी लिगाना मेरे वद्षकी वात नहीं थी। अत. भ्रेरणा उत्पन्न होती थी, पर उसकी पूर्ति नही 
हो पाती थी । 


छेसनफा सौभाग्प 


विक्रमादू, २००० में दशलभगापर्वमें शास्त्रप्रवचनके हेतु मुझे खण्डवा जैन पद्मायतका अममन्तण मिला। मैंने 
१० दिन यहाँ प्रवचन किए | तदनन्तर मध्यके तीर्थोकी यात्रा करते हुए पदौर गया । ददीरमें हमारे ग्रामके एक 
सज्जन मिले मौर हमारा उनका विचार हुआ कि यासवाडा ( वायडप्रान्त ) में श्री १०८ आचार्य कुन्युसागर जी 
पा चातुर्मास है यहाँ दर्भनहेतु चछा जाय । हम दोनों वहाँ पहुँचे । वॉसवाडामें श्री मन्दिर जीमें समामवनमें ६००, 
७०० श्रोत्ा ये मौर आघधार्य जी का सस्कृतवाहमयमें उपदेश चल रहा था । मेरा प्रथम प्रसग था जब कि उनके 
भुसारविम्दसे मैं भाषण सुन रहा था मौर इससे अधिक आदचर्य यह था कि वह सस्क्ृत भाषा में था । भाषा इतनी 
सरण थी कि उपस्थित जनता उसे समझ समझे । जहाँ थोड़ी सो कठिनता महाराज समझते वहाँ हिन्दी भाषार्मे 
धोणने एगते थे । इस तरह उभय भाषाके सयममें चलनेवाला आचार्यश्री का श्रवचन बडा ही हृदयग्राही था । 

जगतावो ऐसबर मेरा अनुभव था कि यहाँ फमसे कम १५०, २०० चर जैनोंके होगे ! पूछने पर यह भात 
हुआ कि यहाँ फेवेंट ३६ पर दिगम्वरोंने है कौर ५० पर इवेताम्यरोंके हैं । जनता जो एड्प्रित है उममें धहरवे 
परे ऐसे सुधिणित शाजरुमघारो, सम्यापक, बकीछ, शावटर आादि प्रमुख पुरुष है । प्रतिदिन आफिस पार्यके 
अग्तर यही समय सदके लिए बनुकूछ होनेमे लाचार्गणी का प्रवचत एसी समय घामको ६ दये होता हैं । घाचार्च 
पी वा प्रभाव छपिन्म्प पा। भाषण सुनने पर किसीरों बट प्रतोद्त महो होता घा कि बचा साधु दिस धरा * 
छोर शिप्र पमंश उपदेश कर रहा है । जैपपर्स शब्दणा प्रयोध पिए घिना भो व्यह्मपर्म और गुदस्थवे ऊर्लस्वोडा 


द 
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जिस सुन्दरता और आकर्षक ढंगसे वे प्रतिपादन करते थे उससे उनकी सार्वजनीन ह्वितभावना पद पद पर व्यक्त 
होती थी । मतभेदोकी या स्वमतप्रशसाकी गघ छाए बिना सद्धर्मका दृढतासे प्रतिपादन करनेवाला उपदेक्ष मैंने 
अपने जीवनमें पहिलो बार सुना । वह करा आइचर्यजनक थो जिसके स्मरणमात्रमे आज भी हृदय पुलकित 
हो उठता है । 
आचार्य महाराजका जीवन प्रारभसे ही उन्नतिशीर था। ये कर्नाटक प्रान्तके ऐनापुर ग्रामके निवासी थे । 
इनके पिताका नाम सातप्पा ( छ्ान्तात्मा ) गौर माता का नाम सरस्वती था । इनका पूर्व नाम श्री रामचद्र था। 
वाल्यकालसे ही उक्त गृहस्थ घाभिक दम्पतिने उनमें घर्मके सस्कार उत्पन्न किए थे। केवल माता पिताकी इच्छासे 
उन्होंने विवाह किया था। वैराग्य भावना उनके हृदयमें थी । यद्यपि इनके श्वसुर धनिक थे और अपुत्रवान्‌ होनेसे 
इन्हें सम्पूर्ण धतका वारिस बनाना चाहते थे, पर ये तो सासारिक सम्पत्तिको विपत्ति मानकर उससे दूर ही रहना 
चाहते थे | इन्होने २५ वर्षकी तरुण वयमें ही ब्नह्मचर्य श्रत घारण कर लिया । श्रीसम्मेदशिखरजीकी यात्राको जाते 
समय इनका कटनी पदार्पण हुआ । उस समय हिन्दीका ज्ञान इन्हें बहुत सामान्य था । 
घर्मकी विशेष अभिलाषासे ये कटनी करीब १ सप्ताह ठहरे। धर्मचर्चाका सुनना यही एकमात्र कार्य उस 
समय था । दूसरी बार स० १९८५ में परमपृण्य भाचार्य श्री १०८ शान्तिसागर जी का कटनी में चातुर्मास हुआ । 
उस समय सघमें आप ऐलकपद पर आसीन होकर बाये थे । पाष्वकीति आपकी सज्ञा थी। यह ज्ञात हुआ कि 
आपने तीन वर्ष पूर्व ही क्षुल्लकदीक्षा और उसके वाद ही इस वर्ष ऐलकदीक्षा ली है। उस समय आपकी अवस्था 
३२ सालकी थी। सघमें इन्हें यह कार्य दिया गया था कि श्रावकोको कमसे कम मूलगुण तथा उनका चिह्न 
यज्ञोपवीत ( जनेऊ ) देकर श्रावक बनावें । इस कारण इन्हें साधारण लोग जनेऊ महाराज के नामसे सबोधित 
करते थे । हृष्ट-पुष्ट दरीर, प्रसन्नवदन, सलोना सावला रग, मिष्टवाणी अध्यात्मरसप्रेमी और स्तिग्ध दृष्टि, इस 
प्रकारके यदि किसी साधुकी आप कल्पना कर सकते हो तो वह श्री पाश्वंकीति महाराज थे । 
कटनी चातुर्मासमें ही उन्होने विद्याभिवृद्धिके हेतु सस्कृत भाषाका अध्ययन प्रारम्भ किया । उनके अध्ययन 
प्रेमको देखकर आचार्यश्री ने सधके अन्य साधुओ तथा क्षुल्लक ऐलकोको भी अध्ययन की प्रेरणा की । सपमें 
पण्डित नन्‍्दलालजी शास्त्री सप्तम प्रतिमाघारी थे। इसलिये सभी साधुमोंका अध्ययन चातुर्मासके बाद विहार कर 
जाने पर भी चालू रहा । दो-तीन वर्ष में ही थे सस्क्ृत विद्याके श्रौढ विद्वान बन गए । श्री प० नन्‍्दनलालूजीने भी 
क्षुल्लक दीक्षा ली और बादमें मुनिदीक्षा लेकर आचार्य सुधर्मसागरका पद प्राप्त किया। सोनागिर सिद्धक्षेत्रपर 
विक्रमाक १९८६ में पार्श्वकीति जीने भाचार्य महाराजसे दिगम्बरी दीक्षा घारण कर अपनी चिरकालकी वलवत्तर 
वैराग्य भावनाकों सफल किया । तारगा पश्चकल्याणकके समय एक दूसरे प्रसिद्ध आचार्य शान्तिसागर जी महाराज 
( छाणी ) के भादेशानुसार इन्हें आचार्य” पद प्राप्त हुआ । 
इस प्रकार आप श्री १०८ आचायं कुन्थुसागर जी बने । आपकी अगाघ विद्वत्ता, सरलता, परोपकारिता 
और सर्वजनहितैषिताने आपको विमलू कीति प्रदान की । गुजरात प्रान्तने सबसे अधिक आपके सदुपदेशोंका लाभ 
लिया । इस प्रान्तकी रियासतोंके राजा महाराजा तथा उच्च राजकर्मचारी तक आपके जीवनचरित्र तथा विद्वत्तासे 
प्रभावित थे । श्री आचार्य महाराज कभी-कभी एक-एक सप्ताह तक मौन रहते थे। जब कोई राजा उनके दर्शनार्थ 
ऐसे समय आता तो जबतक मौन न खुल जाय और उपदेक्य प्राप्त न कर ले तब तक वहाँ रुकता था । सुदासना, 
दिरोही, ड्रेगरपुर, और वॉसवाडा आदि अनेक रियासतो में तत्कालीन राजाओंने आचार्यश्रीके जन्मदिन कार्तिक 
शुक्ल २ को राज्यभरमें अहिंसादिवस घोषित कर अपनी आचार्यश्रोके तथा दिग्म्बर जैनघर्मके प्रति श्रद्धा व भक्ति 
प्रकट की थी | बाचार्यश्रीने करीव ३० ग्रथ सस्क्ृत भाषामें लिखे हैं । 
प्रस्तुत ग्रथ उनमें से एक है। वासवाडासे जब मैं द्ुु खपूर्वक विदा होने छगा, मैंने आचार्यश्री से 
पुण्पाक्षीईवाद प्राप्त करने के लिए प्रार्थनर की । आचार्यश्रीनें श्रावकर्मप्रदीप ग्रथकी मूल प्रति मुझे लाकर दी और 
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यह आदेश दिया कि इसकी सस्कृत भाषामें ओर हिन्दी भाषामें टीका करो । यह श्रुतसेवा ही तुम्हारा कल्याण 
करेगी । मैंने विचार किया तो मुझे ऐसा प्रतीत हुआ कि श्लावकाचार के लिये ही मुझे पितासे प्रेरणा प्राप्त हुई 
थी और वही आदेश आचार्यश्रीका है। इस कार्यसे मेरे दोनों उद्देश्य पूरे होगे तथा ढुढारी भाषाकी कठिनता भी 
हल होगी । मैंने दोनो कार्यों की पूर्ति इस ग्रथकी टीकामें ही मासकर इसे लिखने का प्रयास किया । 


ग्रथमें कुछ विषय और समाविष्ट होनेकी आावश्यकताका अनुभव हो रहा हैं। जैसे पोडशसस्कार व उसकी 
विधि, यज्ञोपवीत, विवाह सस्कार, गृहस्थोका उत्तराधिकार ( दायभाग ) भौर समाधिमरण इत्यादि, तथापि मूल 
ग्रथ में इन विषयो पर कोई विशेष रचना न होनेसे नही लिखा गया । मूल इलोक के अर्थ के अतिरिक्त भावार्थ 
में जो विशेषताएँ लिखी गई हैं 'प्रतिमादर्पण' में भी उनका उपयोग किया गया है । अनेक विशिष्ट विवेचनों के मूल 
स्नोत श्री १०८ आचार्य द्ान्तिसागरजी हैं । प्रश्नोत्तर द्वारा जो समाधान उनसे प्राप्त किए हैं उतका भी समावेशन 
यत्र तन्न किया गया है। ग्रंथान्तरोमें विहित अनेक चर्चाए भी ग्रथमें की गई है । 


मुझे लिखनेका अम्यास नही है, शञान भी अपरिपुष्ट हैं। इन दोनो कारणोंसे लिखनेका प्रारभ करके भी पूर्ण 
होनेकी वात कठिनाईमें थी। श्रीमान्‌ सिद्धान्तवेत्ता सुडेखक भाई पडित फूलचन्द्रजी शास्त्री काशी मेरे परम 
मित्र हैं। हम उनके बहुत आभारी हैं कि उनकी प्रेरणासे ही मैंने येन केन प्रकारेण इसे पूरा किया हैं। एक बार 
लिखकर उसे लोटकर देखनेका मुझे समय ही नही मिला । इस कारण टीकामें अनेक स्खलन मेरे ज्ञात-भावमें भी 
रह गए है और अज्ञात भावमें भी होगे । वहुतोका सशोघन उक्त पण्डितजीके साहाय्यसे भाई प० अमृतलाल जी 
शास्त्री साहित्याचार्य काशीने किया है। इसके लिए हम उनके भी आभारी हैं । श्रीमान्‌ भाई कैलाशचन्द्र जी 
शास्त्रीने पुस्तककी भूमिका लिखनेकी कृपा की है। ग्रथमें जो सौन्दर्य है वह तो मूल ग्रथकर्ता आचार्य महाराजकी 
कृति है ओर टीकामें यदि कुछ गुण है तो वह हमारे उक्त मित्रोकी कृपा है जो सहज स्नेहवश है । जो त्रुटिया 
हैं वे मेरे प्रमाद व भज्ञानजन्य हैं। उन्हें पर्वांचार्य प्रणेत आगमसे मिलाकर शुद्ध कर लेनेकी प्रार्थना विद्वानोसे 
करता हुआ में अपने इस वक्‍षतव्यको समाप्त करता हूँ । 


जगन्मोहनलाल जैन शास्त्री 
फटनी ( स॒० प्र० ) 


क्रैम॑ विषय 
प्रथम-अध्याय 


१ मद्भुलाचरण तथा ग्रथलेखन प्रतिज्ञा 

२ पाक्षिकोका चिह्न या उनका लक्षण 

३ सदगुरु के विषयमें पाक्षिकका भाव 

४ देवके विपयमें ॥ हि 
५ शास्त्रके विपयमें हे हि 
६ स्वाचारके विषयमें ,, 3३ 
७ पाक्षिक श्रावककी धामिक प्रवृत्ति 

८ हे » . लोकोपकार वृत्ति 
९ सज्जन और दुर्जनके सबंधमें व्यवहार 


विषय-क्रमांक 


पृष्ठ 


०7 बा था « 0 ७ 


१० 
श्३ 
१४ 


१० पाक्षिक श्रावककी विशेष प्रवृत्ति-धर्मभावना, 


स्वातन्त््य प्रेम, उदार भावना, गृहिणी के 
प्रति कर्तव्य, सद्वचनप्रशसा, निजनिन्दा, 


मित्रता, इत्यादि 
द्वितीय-अध्याय 


११ नैष्ठिक श्रावकका स्वरूप 
१२ प्रथम दर्शन प्रतिमाका लक्षण 
१३ सम्यर्दर्शन व उसका स्वरूप 
१४ सम्यग्दर्शनके दोषोका निरूपण 
१५ सम्यग्दर्शतके अष्टाज्थोंका निरूपण 

१ निशकित बज 

२निकाक्षित अद्भ 

३ निविचिकित्सा अज्भ 

४ अमूढदुष्टित्व अद्धु 

५ उपगूहन भज्भ 

६ स्थितीकरण अज्ध 

७ वात्सल्य गज 

८ प्रभावना मज् 
१६ मूढ़ताचय निरूपण 

१ लोकमूढताका स्वरूप 

२ देवमूढताका स्वरूप 


१७ 


२८ 
२९ 
३१ 
श्२ 


३४ 
३५ 
३७ 
३८ 
शे८ 


डर 
४६ 


४८ 


क्रम विपय 
हे गुरुमृठ ताका स्वरूप 
१७ छह अनायतनका स्वरूप 
१-२ कुदेव व तत्सेवक 
३-४ क्रुश्ास्त्र व तत्पाठक 
५-६ कुगुर व तद्वन्दक 
१८ अष्टमद निरूपण 
१ विद्याका मद 
२ प्रतिष्ठाका मद 
हे कुलका मद 
४ जातिका मद 
५ बलका मद 
६ घनसपत्तिका मद 
७ सुन्दरताका अहकार 
८ तपस्याका मद 
१९ सम्यरदृष्टि सात भयसे रहित है 
१ लौकिक भय 
२ पारलोकिक भय 
३ शारीरिक वेदनाका भय 
४ मरण भय 
५ अरक्षा भय 
६ अगुप्ति भय 
६ मकस्मातृभय 
२० स्वेगादि सम्यकत्वीके अष्ट गुण--- 
१ सवेग गुण 
२ निवेग या निर्वेद गुण 
३ उपदम गुण 
४ स्वनिन्‍्दा हर 
५ स्वगर्हा कि 
६ अनुकम्पा 0) 
७ आस्तिक्य कर 
८ वात्सल्य हा 
२१ सम्यरदर्शनके अतीचार 


पृष्ठ 
४९ 


५० 
प्र 
५१ 


५३ 
पड 
फ्ड 
५५ 
५६ 
५७ 
५८ 
६० 


६१ 
प्र 
द्रे 
९४ 
द्प्‌ 
६६ 
६७ 


५९ 
६५ 


७१ 
७१ 
७२ 
७३ 
५ 


क्रम विषय 
तृतीय-अध्याय 
२२ सप्तथ्यसनोके दोष व तत्त्याग निरूपण 
१ द्यूतव्यसन 
२ मासभक्षण व्यसन 
३ मद्यपान 
४ शिकार खेलना ,, 
५ वेश्यासज्धू ब फल 
६ चोरीका व्यसत व फकू 
७ परस्त्री सेवन ., ,, 


२३ पश्चपापोका स्वरूप निरूपण व पश्चाणुत्रत 
१ हिसाका स्वरूप व उसके भेंद व त्याग 


२ असत्यका स्वरूप व सत्याणुन्नत 
३ अचौर्य शक्षत ओर चघोरीके दोप 
४ प्रह्मचर्याणुत्नत और कामदोप 
५ परिग्रह दोष व तत्त्यागाणुश्नत 
२४ चारित्रके मूलब्त 
२५ अभक्ष्य निषेधका हेतु 
२६ मूलब्रतोके अतिचार 
१-५ पश्चोदुम्बरत्यागातिचार 
६ मांसत्यागातिचार 
७ मदश्त्यागके अतिचार 
८ मधुत्यागके ,, 
२७ सात व्यसनंकि मतिचार 
१ णुआत्याग ज्रतमें दोष 
२ वेष्यात्याग ,, 
३ चोय॑त्याग  ,, 
४ दिकारत्याग ,, 
५ परस्त्री सेवनत्यागद्न॒तफे दोप 
६-७ मधय-मासत्यागके अतिचार 
चतुर्धाध्याप 
२८ प्रात फालका कर्तव्य 
२९ गर्भाधानादि सस्कारोवी आवष्यकता 
६० दानके पावर और उसका फल 
2९ प्रपार्धफे चित्त और फल 
३२ पातुफे अनुगर वयय 
३३ अहिमा प्िके लिए फर्तंव्य पायें 


3 08५] 


पृष्ठ 


८9 
८१ 
८४ 
८६९ 
८८ 
८५९ 
२० 
5२ 


९३ 
५९५ 
१०० 


१०२ 


१०३-१०४ 


१०५ 
१०७ 


१०१ 
११२ 
११३ 
११३ 
११४ 
१०९ 


श्श्ट 
१२० 
१२१ 
१२३ 
श्र्ष 
२२६ 


क्रम विषय 

३४ वात्मल्यभावकी जावश्यकता 

३५ क्षमादिघर्म और १२ भावना 

३६ स्वाध्यायकी आवश्यकता 

३७ ९ प्रथमानुयोग 

रेट २ करणानुयोग 

३९ ३ चरणानुयोग 

४०. ४ द्रव्यानुयोग 

४१ ५ न्याय व्याकरणादि पठन 

४२ भोजन के अन्तरायों का कथन 

४३ अन्तरायोमें भेद 

४४ वितान बन्धन 

४५ मौनकी आवश्यकता व उसके स्थान 

४६ जप और उसका रहस्य 

४७ ध्यान गौर उसके भेद 

४८ मृतदेह॒विर्सजनविधि 

४९ सुतकविधि व उसके चिह्न व प्रयोजन 

५० धर्मका पालन न करनेवाला कैसा है 

५१ कल्याणार्थ कोनसा घर्म पालना चाहिए 

५२ बीतरागके रक्षक कौन हैं 
पप्चमाध्याय 

५३ द्वितीय ब्नतप्रतिमाका स्वरूप 

५४ द्वादक्षत्रतावलि 

५५ अहिसाणुब्रतका स्वरूप 

५६ भहिसाणुक्नतीके लिए दोष 

५७ सत्याणुत्रतका स्वरूप 

५८ सत्यत्रती श्रावकके अतिचार 

५९ अचौर्याणुक्रतका स्वरूप 

६० अचीरयंद्रतोफे न करने योग्य कार्य 

६१ ब्रह्मचर्याणुद्बतका स्वरूप 

६२ ब्रह्मचर्याणुत्रतीके लिए वर्ज्य फार्य 

६३ परिग्रहपरिमाण अणपुन्नत 


६४ परिग्रहपरिमाणनब्नतीके लिए त्याज्य कार्य 


६५ दिग्प्रत और उसके अतिचार 
६६ देधावकाशिकम्मत मौर उसके अतिचार 


६७ बनर्थदण्डत्यागद्बकत भौर उसके ब्तिचार 


६८ सामायथिकद्वतका स्वरूप 


१४६ 
१४७ 
१४८ 


१५० 
१५१ 
श्ष्र 
१५२ 
१५४ 
१५५ 
१५७ 
१५७ 
श्प्‌९ 
१६० 
त्द्र 
१६३ 
श्घ्ष 
१६५ 
१६९७ 
२६९ 


क्रम विषय 


६९ सामायिकर्मे नाम स्मरण 

७० सामायिकमें प्रतिक्रमण 

७१ सामायिकमें करणीय कार्याके पाच भाग 

७२ सामायिकके अतीचार 

७३ प्रोषधोपवासप्रतका स्वरूप 

७४ प्रोषधोपवास ब्रतके अतीचार 

७५ भोगोपभोगपरिमाणब्रत और उसके 
अतिचार 

७६ अतिथिसविभागन्नत भौर उसके अतिचार 

७७ तृतीय सामायिक प्रतिमाका स्वरूप 

७८ सामायिकरमें वर्जनीय ३२ दोष 

७९ चतुर्थ प्रोषधोपवास प्रतिमाका स्वरूप 

८० पाचवी सचित्तत्याग प्रतिमाका स्वरूप 


[| (१४ ] 


पृष्ठ 
१७० 
१७१ 
१७२ 
१्छ्४ड 
श्ज५ 
१७८ 


१७९ 
१८६ 
१९६ 
१९८ 
२०१ 
२०४ 


ज 


क्रम विपय पृष्ठ 


८१ छठवी राश्िभुक्तित्याग प्रतिमाका स्वरूप २०५ 
८२ सातवी क्रह्मचर्य प्रतिमाका स्वरूप 

वा कार्य २०६ 
८३ आठवी आरभत्यागर प्रतिमाके कार्य २११ 
८४ नवमी परिग्रहत्याग प्रतिमाका स्वरूप २१३ 
८५ दद्ममी अनुमतित्याग प्रतिमाका स्वरूप. २१५ 
८६ उदिष्टाहारत्याग ग्यारहवी प्रतिमा 


१ क्षुल्लक ब्रतीके कर्तव्य २१७ 
२ ऐलक ब्रतीके कर्तव्य २२६ 
३ आयिकाओका स्वरूप २३० 
४ द्वादछ्ष ब्रतोंमें भेद २२९ 
५ साघकका स्वरूप २२९ 
८७ मूल ग्रन्थकर्ताका परिचय २३१ 


श्रावकधर्म प्रदीप 


आचायंश्रीकुन्थुसागरविरचितः 


पण्डितजगन्मोहनलालसिद्धान्तशास्त्रिप्रणीतया प्रभाख्यया 
संस्क्ृत-हिन्दी-व्याख्यया विभूषितः 


श्रावकपर्म प्रदीप: 


( श्रावकाचारः ) 
ग्रन्थकृतो मद्गलाचरणं प्रतिज्ञा च 


( अनुष्द॒प्‌ ) 
श्रीदं नत्वा जिन॑ भक्‍त्या झुन्दकुन्द्मुनीर्वरस । 
सदा शान्तिसुधमों च श्राद्धसद्बोधहेतवे || १ ॥ 
श्रावकघमंत्रदीपो ग्रन्थो5ष्यं सौख्यदो अुवि । 
लिख्यते स्वात्मतुष्टेन कुन्थुसागरसूरिणा ॥| २ | युम्मम्‌ | 


टीकाकृतो मदज्भलाचरणमहद्धाप रिहारएच 
श्रोकुन्युस्वासिन नत्वा सुरिवय्यं गुणोद्धिम्‌ । 
दोकां करोमि ग्रन्थस्थ महतो लघुघीरषि ७ १७ 
तच्चरणाब्जसम्पर्कात्‌ प्रत्यहव्यूहवर्जित: । 
भविष्याप्ति. समर्थोहहसित्याशा हृदि वतंतते ॥ २ ॥ 


श्रोदसित्यादि--श्रियम्‌ अनन्तज्ञानादिस्वरूपलाभात्मिकामन्तरज्भा समवशरणादिलक्षणा चक्रवर्त्यादिविभूति- 
भूषिता वा व्यवहारलक्ष्मी ददातीति श्रीदस्तम्‌ । कर्मारातीम्‌ जयतीति जिनस्तम्‌ - श्रीवृषभादिमहावीरान्तचतुविश्ञ- 
तितीर्थकरनिक रमित्ति यावत्‌ । भक्‍त्या भक्तिपूर्वक ह्षप्रकर्षपुरस्सरम्‌ | मत्वा नमस्कार कइृत्वा, मूलधर्मोपदेशक त्वात्ते- 
पामेव प्रथमनमस्कारा्ईतवात्‌ । तत्पश्चात्‌ तदुपदेशानुसारेण स्वपरोपकारनिरताब्‌ श्रीकुन्दकुन्दप्रमुखान्‌ सूरीन्‌ 
मुनीश्वरान्‌ नत्वा । तत श्रीकृन्दकुल्दादिस्वामिसिरूपितपरम्परायातसद्धर्माराधक श्रीमल्त तपोनिधि दक्षिणप्रान्त- 
विहारिण स्वदीक्षागुरुप्‌ आचार्यशान्तिसागरस्वामिन तथोत्तरप्रान्तविहारिण विद्यागुरु श्रीसुधर्मसागरमाचार्य्यमपि 
नत्वा । श्रद्धया सहिता सम्यर्दर्दनादिगुणसम्पन्ना ये श्राद्धा श्रावका तेषा सद्बोधहेतवे कर्तव्याऊर्तव्यविपयेषु विवेक- 
सम्पराप्त्यर्थम्‌ )। १ ॥ भुवि ससारे। सोख्य ददातीति सौख्यद । श्रावकाणा धर्ममार्भप्रकाशने प्रदीपरूपत्वात 'श्रावक- 


धर्मप्रदीप * इत्यस्वर्थनामा अय ग्रन्थ । स्वात्मन्येव सुष्ठेस तृप्तेन स्वृविषयाभिलापरहितेनेति यावत्‌ । श्रीकुन्थुसागर- 
सूरिणा लिख्यते विरच्यते ॥ १-२ ॥ । 


२ शावकधमंप्रदीप 


केवलज्ञानादि अनन्त गुणस्वरूप अन्तरज्भ लक्ष्मी तथा समवशरणादि स्वरूप या चक्रवर्ती आदि 
की विशेष विभूतिरूप बाह्य लक्ष्मी ऐसी दोनो प्रकार की लक्ष्मीको प्रदान करनेवाले तथा कर्म॑ शत्रुपर 
विजय प्राप्त करनेवाले श्री जिनेन्द्रदेवको विनय व हर्ष सहित नमस्कार करके तत्पश्चात्‌ उनके मार्गा- 
नुसारी श्रीकुन्दकुन्दादि आचार्योको मुख्य लेकर भगवान्‌ महावीर स्वामीकी परम्परासे चले आए हुए 
आचाय॑ वर्गको भी प्रणाम करके तथा इसके वाद दक्षिणप्रान्तमे विहार करनेवाले अपने दीक्षागुरु श्री 
आचाये शान्तिसागर स्वामी तथा उत्तरप्रान्तविहारी स्वर्गीय विद्यागुरु श्री सुधमंसागर आचाय॑को भी 
सदाकाल प्रणाम करके श्रद्धागुणसम्पन्त होनेसे जिन्हे 'श्राद्ध' सन्ना प्रांप्त है ऐसे श्रावकों की उनके कत्तंव्य 
अर्थात्‌ करने योग्य तथा अककत्तंव्य अर्थात्‌ न करने योग्य कार्योके विवेक की प्राप्ति के लिए श्रावकोके 
धर्मको प्रकाशित करनेवाला दीपक की तरह यह '“श्रावकधमंप्रदीप' नामक ग्रन्थ विपय्रवाञ्छासे दूर 
हे वीतरागी निस्पृह्ठ अतएव स्वात्मसत्तोषी श्री कुन्थुसागर आचार्य महाराजके द्वारा लिखा जा रहा 

॥१-२॥ 

धर्माराधक गुहस्थ ३ प्रकारके माने गए हैं--१ पाक्षिक, २ नेष्ठिक, ३ साधक। इनमेसे पाक्षिक 
श्रावको के स्वरूपको जानने के लिए किसी शिष्य ने प्रश्न किया । 

प्रदन--पाक्षिकक्ावाकाणा कि चिह्नम॒स्ति गुरो वद ? 

हे गुरुवर ? पाक्षिक श्रावको की क्या पहिचान है। ऐसा प्रश्न उपस्थित होने पर आचार्य उत्तर 


पाक्षिको का चिह्न 
( अनुष्टुप्‌ ) 
अहिंसेब परो धर्म स एको विश्वरक्षकः | 
आचन्द्रं प्राणिनां चित्तेज्तस्तिष्ठतु सदा मुदा ॥ ३ ॥ 
4. ५ 0 
तदन्यः केवल पक्षों मिथ। स्याइरब्धकः । 
इस्येव निश्चयों यस्य विवेकी स च पाक्षिक! | ४ ॥ 
अहिसेत्यादि--पाक्षिकाणा स्वरूप प्रतिपादयिष्यन्नाचार्य परमधर्मस्वरूपाया भंगवत्या अहिसाया महतो- 
मुपयोगिता वक्ति--अहिंसा नाम सर्वप्राणिपीडापरित्याग स एवं एकोउद्धितीय विष्वस्थ प्राणिमाश्रस्थ रक्षक 
कल्याणकारफ परमोत्कृष्टो धर्मोईस्ति | हिसात एव अखिलससारस्य नाश्ो भवत्ति, हिंसाया स्वय विनाशखरूपत्वात्‌ 
तद्विरुद्धस्वरूपाया अहिंसाया विश्वरक्षकत्व सकलछलोककल्याणकारकत्व च सुतरा सिद्धमेव । स पर पविद्रधर्म 
प्राणिना चित्ते मनसि सदा निरन्तर मुदा हर्पेण आचन्द्र चन्द्रस्य स्थितिर्यावत्‌ ससूतो वर्त, तावत्कालपर्यन्तम्‌ सर्व- 
कालम्‌ इति यावत्‌ तिष्ठतु निवसतु ।। ३ ॥| यत कारणात्‌ “ कललोकमज्भलकारकत्वम्‌ अहिंसायामेव तिप्ठति तस्मात्‌ 
सा एवं सर्वोत्तिमा धर्मपद्धतिमास्कन्दति । पाक्षिकस्य इयमिच्छा सदा वर्तते यत्साईहिसा प्राणिना हृदि सदैव स्यात्‌ 
यया मम सर्वलोकस्य च मद्भूल भवेत्‌ । अहिंसाधर्सन्यतिरिक्त हिंसारूपों धर्मोअस्तीति असत्पक्ष प्राणिप मिथ परस्पर 
केवल वैरवर्धक एव । य खलु कश्चिदपर घातयति स ह॒ह जन्मनि असमर्थोठपि जन्मान्तरे यदा दशाक्तिणाली' भविष्यति 
तदा स्वपुर्वधातक घानयिष्यति, सो5पि जन्मान्तरे शाक्तिको भूत्वा तेन स्ववैर निष्कासयिष्यति इति भाविजन्मपर- 
परासु वैरपरपरावर्धकत्वात्‌ हिंसाथर्म न स्वस्थ कल्याणकारको भवति नापरस्य च। इस्येंबप्रकारो यस्य निब्चय 
वर्ततें स पिवेकशील एवं 'पाक्षिक' इति कथ्यते ॥३-४॥ 
प्राणिमात्रकी हिंसासे दूर रहना ही अहिंसा धर्म है, वही सर्वोत्तम धर्म है। तथा उस अहिसा 

धर्म ही लोककल्याण करनेकी परिपूर्ण शक्ति निहित है। इसमे किसी भी प्राणीकों पीझ पहुँचाना आदि 


पॉक्षिकाचार है 


जो-जो भी काय धर्मके नाम पर व्याख्यात किए जाते है वे केवल पक्ष मात्र है उनसे परस्परमे बेर ही 
बढता है। इसलिए अहिंसा परमधर्म जीवधारियोके हृदयमे सदा काल निवास करे इस प्रकारका पक्ष 
जिसका हो वही विवेकी पुरुष पाक्षिक श्रावक कहलाता है । 
भावार्थ--प्राणियोको उनके इष्ट अर्थात्‌ वास्तविक सुखको जो प्राप्त करा दे उसे धर्म कहते है । 
अपनी कल्याण कामना करनेवाला हरएक जीव इसीलिए धर्मंकी आकाक्षा करता है। धर्मका ही दूसरा 
नाम कत्तंग्य है। जो इष्टकारक है वही तो कत्तंव्य है। दु खाभावको ही सुख कहते है। अनादिकालसे 
दु खके सागर इस ससारमे भ्रमण करनेवाले प्राणीकी यह इच्छा स्वाभाविक है कि वह अब इस दु खके 
सागरसे अपना उद्धार करे | इसीलिए वह अपने कत्तंव्य ( धर्म ) की खोजमे है कि कब वह उपाय हाथ 
लगे कि मै ढु ख से निवृत्त हो जाऊ । हिसा स्वय दुखरूप है। परप्राणघातक मनुष्य स्वय क्रोधादि बुरे 
परिणामोंके अधीन होकर दु खी होता है और फिर दूसरेके प्राणोको भी पीडित कर दु ख पहुचाता है। 
इसका फल यह होता है कि दोनोमे परस्पर वेरका बध होता है। न केवल इस जन्ममे, बल्कि जन्मा- 
न्तरोमे भी । जो शक्तिशाली होता है वह अपने पूर्व जन्मके वेरीको दु,ली किए बिना नहीं रहता और 
वह दुखी किया हुआ प्राणी भी उसी जन्ममे या जन्मान्तरमे शक्तिशाली बनने पर अपना वैर निकालता 
है । इसका फल यह होता है कि परस्पर वेरकी परम्परा उन्तमे चलती रहती है। यह तो एक प्राणीके 
साथ चलनेवाले वेरकी कथा है। यदि वह अनेक जीवोसे हो तो फिर उस दुख परम्पराका कहना ही 
क्या ? इसका साराग यह हुआ कि जब हिंसा स्वय विनाशशीलताके कारण अमर रहनेकी इच्छा रखने- 
वाले प्राणिमात्रके लिए दु खरूप है तो उसके विरुद्ध तत्परित्यागरूप अहिंसा अवश्य ही सुखदायित्ती होगी । 
यह अहिसा यदि एक प्राणीके साथ व्यवहार मे लाई जावे तो वह जेसे उसमे बन्धुत्वकी भावना उत्पन्न 
कर देती है उसी तरह यदि प्राणिमात्रके प्रति प्रयोगमे लाई जावे तो विश्वके सभी प्राणियोमे बन्धुत्वकी 
भावना जागृत कर सकतो है । यही कारण है कि नीतिकारोने उदार चरित महापुरुषेके लिए सारे विश्व- 
को ही कुटुम्ब मान लिया है। हमने यदि विश्वके प्राणी मात्रमे बन्धुत्व भावना उत्पन्त कर ली है तो 
हम उनके प्रति हिसक नही होगे, साथ ही विश्वके वे सब प्राणी भी हमारे प्रति अहिंसक रहेगे। इस 
तरह हम लोकके रक्षक और लोक हमारा रक्षक बन जाते है। यदि विश्वके समस्त प्राणी ऐसा ही 
विचार कर अहिसा धर्म स्वीकार करलें तो यह नि सन्देह है कि विह्वमे युद्ध और कलहकी समाप्ति हो 
जावे । इससे यह बात सप्रमाण सिद्ध है कि अहिंसा ही विश्वकी रक्षा करनेमे समर्थ है। इसलिए वही 
प्राणिमात्रके लिए श्रेष्ठतम धर्म है। मनुष्यको अपना कत्तंव्य पथ दिखानेके लिए नाना धर्मोकी सृष्टि 
मनुष्य समाजके ही अनेक व्यक्तियोने कर ली है। सबका यह दावा है कि मेरा चलाया हुआ धर्म ही 
प्राणीको सुपष पर ले जावेगा। और उससे भिन्‍न धर्म कुपण पर। इस-प्रकारके भिन्न-भिन्न पक्ष केवल 
पक्षमात्र है। उनसे धर्मके नामपर पारस्परिक कलह बढनेके सिवाय कोई लाभ नही, यह भी एक बर्थ 
इलोकमे निहित है । अतएव सर्व प्राणियोके लिए अनुभूत और परीक्षित श्रेष्ठ ध्मं अहिंसा ही है । अतएव 
उसकी श्रेष्ठता निविवाद है । पाक्षिक श्रावकके ऐसे विचार रहते है कि वह लोक कल्याणकारी धरम मेरे 
हृदयसे कभी दूर न होवे । वह तब तक मेरे मनमे निवास करे जब तक ससार मे चन्द्रमा स्थित हे 
अर्थात्‌ जिस तरह द्रव्यदृष्टि से चन्द्रमा कभी नाशको प्राप्त नही होगा उसी तरह यह अहिंसा परम धर्म 
भी भेरे मनसे कभी दूर न होवे ॥३-४॥ 
प्रइ्त---सद्गुरोविषये कोद्ग्भावो5स्ति पाक्षिकस्य वा ? | 


प्रशस्तघर्मोपदेशक एवं सद॒गुरु तस्य सम्बन्धे पाक्षिकस्थ कीद्स्भावों भवति इति पृच्छति शिष्यस्तदा त 
समादघात्याचाय॑ --- 


हा शआचकधघर्म प्रदीप 


सच्चा गुरु, जो कल्याणकारक मार्गको ठीक तरहसे बता सके, कौन है इस विषयमे पाक्षिक क्या 
समझता हे ऐसे शिष्यके प्रइन पर आचार्य उत्तर देते है-- 


( इन्द्रवद्ञा ) 
निग्रन्थसाधु। सुखदः सदैव मान्योडपि वन्दोषखिलविश्वशान्त्ये । 
त्याज्यस्तदन्यो5खिलविश्ववेरी स्यान्निश्वयों यस्य स पाक्षिको5स्ति ।। ५ ॥ 


निग्न न्यथसाधुरित्यादि--यस्य पुरुपस्य सद्गुरोविषयेष्नेन प्रकारेण निश्चयों वर्तते स एवं पाक्षिक श्रावक'। 
यत्‌ु--अखिलविश्वशान्त्य सदुगुरुरेव माननीय । लोके5स्मिन्‌ पण्डितमनन्‍्या वहवो वेषघारिण आत्मनो गुरुत्व द्योत- 
यन्‍्त परिभ्रमन्ति किन्तु न ते सदुगुरव । य खलु परिग्रहाशाम्परित्यज्य केवल परोपकारवृत्तित्वाच्छन्मागमुपदिशति 
स॒ एवं सदुगुर । स॒ एवं सदगुरुय खलु निर्ग्नन्य ग्रथेन घनधान्यादिदशविधेन बाह्मेन, क्रोधाद्यात्मकेन चतुर्दशभेदे- 
नान्तरज्ध ण च परिग्रहेण रहितो निसग इति यावत्‌ । तथा स एवं सदुगुरर य. खलु--स्वपरोपकार साधयति । 
तत्साधनमेव यस्य ध्येय स साधु । प्राणिना कल्याणकारकमार्ग प्रदर्शकत्वात्‌ स एव सुखदो भवति, स एवं माननीय 
वन्दनीयरच भवति । एवमूतेनव गुरुणा लोके पारस्परिकर्वरविरोधपरिहारेण शान्तिर्भवति | तद्धिन्न' खलु विषया- 
भिलापी तदभिलाषसाधक कुगुरु स्थात्‌ । कुगुरु किल न केवल स्वात्मान नाशयति अपि तु मखिललोकान्‌ स्वविष- 
याभिलापपोषणाय कुमार्ग दर्शयन्‌ तेषा प्रति छात्रुत्व करोति । अत एव स खलु विश्ववैरी । अनादिपरम्परया परि- 
भ्रमन्‍्त प्राणिन ससारदु खादात्मनस्समुद्धारवान्छया घर्मोपदेशिना सद्गुरूणा चरणानाश्रयन्ति । मिथ्यागुरु किल 
दु खादुद्विग्ताना तेपा शिष्याणा वैराग्यमावनया स्वार्थसाधनाय गुरुवेपमज्भीकृत्य ससारमार्गभीतात्र्‌ शिष्यान्‌ कुमार्गे 
नयति । अतएवं स स्वपरकल्याणद्रोही विश्ववैरी एवं | विष्व कलहकारिणि दुखात्मके विपयाभिलाषमार्गे परिभ्रामयन्‌ 
तद्वैरित्व स्थापयत्ति | अतएवं च विश्ववैरी । अतएवं सोश्वश्यमेच त्याज्य ॥ ५॥ 
ससार मे शान्ति-स्थापन करनेवाला परिग्रह और विषयाभिलाषासे रहित स्व-परोकार-साधक 
साधु ही सदा माननीय व वन्दनीय सुखदाता होता है। इससे भिन्न संसारके ढु खोसे उद्विग्न पुरुषोको 
कुमार्ग मे ले जानेवाला कुगुरु विश्वका वेरी है। अत्तएवं वह त्याग देने योग्य है, ऐसा जिसके हृदयमें 
निज्चय है वह विचारवान्‌ पाक्षिक श्रावक है। 
भावार्थ--इस ससारमे अनादि परम्परासे नाना योनियोमे परिभ्रमण करता और त्तरह-तरह के 
दु ख उठाता हुआ यह्‌ प्राणी जब अपने कल्याण मार्गके दूंढनेकी अभिलाषासे धर्मका आश्रय पकडनेके 
लिए फिरता है उस समय अपने स्वार्थंक साधन करने की इच्छा रखनेवाले अनेक विषयाभिलापी प्रुरुष 
उसे घोखा देकर भी स्वार्थ सिद्ध कर लेनेकी गरजसे गुमराह करते हैं। ससारोद्धा रक, परमवीत्तरागी, 
निस्पृह, विषयोकी वाछासे दूर ओर धन-वेभवकों छात मारकर आत्मशुद्धि के लिए त्पस्याका मार्ग 
आश्रय करनेवाले सच्चे साघधुओंके विशुद्ध मागंको मलिन करनेवाले ऐसे दहुत से साधु हैं जो अपनेको 
उसी मार्गमे चलनेवाला घोषित्त करते त्तथा वाह्ममे तदनुकल बेष रखते हैं, किन्तु अन्तरगमे कपटका 
भाव रखते हुए धर्म मार्गंमे जानेवाले उन प्राणियोक्ो व्यर्थ ही कुमार्ग में भटका देते हैं । 
यह ससारी प्राणी मोह मदिरा पिए हुए वेसे ही इन्द्रियोका दास है। उनकी भआकाक्षाओको पूरा 
करते-करते उसका जीवन ही समाप्त हो जाता है। विषयपूति के लिए ही उसे देश-देश, वन-वन छान 
डालने पडते हुँ । वह वडा से बडा जोखिम भी प्राणो की बाजी लगाकर उठा लेता है | उसके इस कार्य 
में यदि कोई विष्चकारक हो तो उसे वेरी समझकर यह उससे कपाय करता है और कपषाय के निमित्त 
से भी अनेकानेक पाप करता है। इन सब वातो से वह भी इतना परेशान है कि उसे स्वय कुछ मार्ग 


हे 
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नही सूझता । वह चाहता है कि में उलझनो को सुलझा ले , वह परन्तु जब सुलझाने जाता है त्तत एक न 
एक नई उलझनमे फँप जाता है। इसका कारण यह है कि उसने विपरीत मार्ग ग्रहण कर रखा है । दु ख- 
निवृत्ति का जो मार्ग है वह उसने नही पाया ओर दुःखोत्पादक मार्ग को ही सुख का मार्ग समझकर 
भटक रहा है । पूर्व को जाने की अभिलाषा करनेवाल्ा यदि मार्ग॑श्रष्ट होकर पश्चिम या उत्तर को चला 
जाबे तो निरन्तर प्रयत्त और परिश्रम करने पर भी वह अपने ध्येय को नहीं पा सकता, इसी तरह 
विषय कषाय से परिपूर्ण मार्ग मे भ्रमण करते हुए प्राणी को बहुत्त प्रयत्न करते हुए हो गया पर सुख 
नही मिला । शान्तिकी इच्छा रखनेवाला यह प्राणी जब दुख दूर करनेवाले मार्ग की खोज मे किसी 
मार्गदशंक को ढूँढता है तब अनेक वज्त्चक उस विरक्त पुरुषका धन बटा लेने को गरज से परम-पवित्र 
घर्मोपदेश के मार्ग को मलिन करते हुए अपने को सद्गुरु घोषित करते हुए उसे भटका देते हैं | वे सारे 
विश्वके प्राणियोके लिए घर्मोपदेशकका जामा पहिनक्रर भी स्वार्थभय उपदेश देकर विश्व का भहित 
करते है। इसीलिए उन्हे विश्व का वेरी कहना युक्तिसगत है । जब त्तक यह मनुष्य उनको पहिंचान कर 
उन्तका ससगग न छोडेगा तब तक उसे सुमार्ग प्राप्त न होगा | सुमार्ग प्राप्त करने की अभिलाषा करने- 
वाले को सद॒गुरु की पहिचान करनी होगी । सदगुरु वही है जिसे स्वयं विषयाभिलाषा न हो, कषायवातन्‌ 
न हो, हिंसा के कारणभूत आरम्भ व परिग्रह से सवंथा रहित्त हो तथा ज्ञान ध्यान व तपस्या करना ही 
जिसका एकमात्र कत्तंव्य हो । वही विश्व को शान्तिमय मार्ग बता सकता है, ऐसा जिसने निश्चय कर 
लिया है वही पाक्षिक श्रावक है ॥ ५ ॥ 

प्रदत---देवस्प विषये कीद्ग्भावो$स्ति पाक्षिकस्य से ? 

कोझसौ देव ? कि च तत्स्वरूपम्‌ ? तत्सम्बन्धे पाश्षिकस्य में कीदुग्भावों सवत्तीति पृष्ट सन्नाचार्य प्राह । 


देव कौन है ? उसका कया स्वरूप है ? मुझ पाक्षिकको इस विषयमे कैसा भाव रखना चाहिए २ 
इस प्रदन पर आचार्य उत्तर देते हैं--- 


( इन्द्रवजा ) 
श्रीवीतराग्येव हितोपदेशी सर्वकज्ञदेवोषि स एवं योग्यः | 
निर्दोष हिला ४ ४५ हे 45 [कप 
योगादिति स्ववन्धः स्यान्निश्चयों यस्थ स पाक्षिकोइस्ति ॥ ६ ॥ 


श्रीवीत्तरागीत्यादि--यस्मिन्‌ प्राणिनि निर्दोपत्व वर्तते स एव देव । समासतों रागद्वेपौ एवं दोपौ सर्व- 
दोपाधायकत्वात्तयोरेव प्रमुखत्वम्‌ । व्यासतस्तु जन्म-मरण-जरा-पिपासा-क्षु धा-खेद-मद-मोह-भय-चिन्ता-रोग-शोक- 
राग-वैर-विस्मय-अति-स्वेद-निद्रा इत्यष्टादश दोपा । एतैरेव जन्तव ससारे परिपीडबन्ते । एस्य एवं मुक्ति प्राणि- 
नामभीष्टा । सैव च परम सुखसिति । ससारज्वरोत्पल्नसतापनिदान परिज्ञाय येनते दोषा समुन्मुछिता स बीत- 
रागीति । वीतरागिण एव सर्वज्षत्वमाप्तुवन्ति, ज्ञानस्वरूपत्वादात्मव । दोषाभावे न कोषपि बाघकों य किल आत्मान 
स्वरूपसप्राप्तिसार्गे रूध्यात्‌ । इत्यनेन प्रकारेण वीतरागत्व सर्वज्ञत्वश्व प्राप्तुवन्‌ पुरुष एवं प्राणिना हितकारक 
मार्गम्‌ उपदेष्टु क्षमते, यत स्वार्थवासनारहितानामेव परिपूर्णज्ञानिना हित्तोपदेशकत्व सभवति । अथवा प्राप्तपरिपूर्ण- 
स्वार्थानामेव निश्वयत परोपकारकरणवृत्ति सभवति । न खलु वीतरागत्वसर्वज्ञत्वयों हितोपदेशित्वेनेव व्यात्ति 
सर्वत्र, किन्तु य किल यथार्थतया हितमुपदिशति तेन सर्वज्ञेन वीतरागेण च भवितव्यमेव, अन्यथा तस्य हितोप- 
देशित्व न स्थात्‌ । वीतरागत्व सर्वज्ञत्वश्चापन्ता मूककेवलिन निरुद्धयोगा अयोगकेवलिन सिद्धपरमेष्ठिनश्च सन्ति 
ये नोपदिशस्ति, अत परिपूर्णपदार्थग्राही वैरस्मेहादिदोषविनिर्मुक्त एवं जीवाना हितमार्गप्रदर्शने प्रभवति तथा स 
एव निर्दोपत्वात्‌ सर्वेरेवजनर्वन्दनीयश्च स्यात्‌ । एतदेव लक्षण देवत्वस्य | इति गुणत्रयविश्विष्ट एव देव इति यस्य 
हृदि निएचयो वर्तते स किले पाक्षिक समस्ति ।। ६॥ 
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राग द्वेषादि १८ दोषरहित वीत्तरागी तथा परिपूर्ण केवलज्ञानको प्राप्त करनेबाला व्यक्ति हा 
हित्तका उपदेश देनेके योग्य है। इस तरह वीतरागी, सर्वेज्ञ और हिततोपदेशी इन गुणो सहित होना हो 
देवका सच्चा लक्षण है । जिसमे ये गुण नही वह देव कहलाने योग्य नहीं। सच्चा देव निर्दोष होनेके 
कारण ही जगत्पृज्य होता है, ऐसा जिस गृहस्थको निश्चय हैं वह पाक्षिक है। ४ 

भावार्थ--प्रत्येक मनुष्य किसी न किसी आदर्शको सामने रखकर ही अभीष्ट कार्यँकी सिद्धि के 
लिए प्रयत्वशील होता है, बिना ऐसा किए उसे इष्टसिद्धिके लिए मार्ग हो नही मिलूता। ससार परि- 
भ्रमणके दु खसे दु खी प्राणी जब धरमंके मार्गम आता है तब यह देखता है कि इस मार्ग पर मेरे पूर्व 
चलनेवाले सज्जन कौन हैं और उत्तमे क्या क्या गुण थे ? धर्मं मार्गके आदर पुरुष ही 'देव' सज्ञाको प्राप्त 
करते है, इसलिए उन्हे दिव' नामसे ही सम्बोधित किया है । 

देव' ससार के दु खो से पार हो चुके हैं, हमे भी पार होना है इसलिए अपने इस उद्देदय की 
पूर्तिके लिए हमे 'देव' की शिक्षा ग्रहण करनी होगी । दुनियाके दूसरे-दूसरे विभागोकी तरह इस विभागमे 
भी अपनेको 'देव' बतानेवाले व्यक्ति बहुत है जो हमे अपने उपदेशके अनुसार चलने को बाध्य करते है। 
यहाँ हमे यह देख लेना आवश्यक है कि इनमे सच्चा देव कोन है जिसे आदर्श मानकर हम उसको 
शिक्षा ग्रहण कर अपना कल्याण कर सकें | उस देवका स्वरूप या उसको पहिचान यही हो सकती है कि 
हम जिन राग-द्वेष-मद-मोह आदि १८ दोषोसे परिपूर्ण हैं ओर ढु खी हैं, उस देवमे ये दोष न हो। हम 
जिस अपरिपक्व ज्ञान, जिसे अज्ञान कह देना भी अनुपयुक्त नही, के कारण भी मार्अ्रष्ट हो जाते हैं । 
उस देवमे यह दोष भी न हो, वह परिपक्व पूर्णज्ञानी ( सर्वज्ञ ) हो। तथा स्व प्राणियोंके हितकी भावना- 
के सस्कारसे जिसका उपदेश होता हो | इन तीन गुणोसे जो सहित्त है वही 'दिव' पदके योग्य है, वही 
निर्दोष होनेके कारण विश्व-वद्य है और वही दोषविजयी होनेसे 'जिन' कहलाता है। पाक्षिक गृहस्थके 
हृदयमे 'देव' के सम्बन्धमे उक्त विचार निश्चित रहते हैं। वह इन गुणोसे रहित व्यक्तिको देव नही 
मानता । उसे दु खोन्‍्मोचनके मार्गमे साधक न मानकर बाधक ही समझता है । इसलिए उससे दूर रहने- 
का सदा ध्यान रखता है, इस विचारसे कि कही मै भुला न दिया जाऊँ कि जिससे वास्तविक मार्से दूर 
हो जाऊँ | ६ |। 

प्रदन--श्ात्नस्य विषये फोद्ग्भावो5स्ति पाक्षिफस्थ मे ? 

धर्मोपदेशने झञास्त्राणामपि महत्त्वपूर्ण स्थान वर्तते इति तस्य किलक्षणाम्‌ तद्विषयें में पाक्षिकस्य कीदुग्विचार 
कार्य इति प्रश्ने उत्तरयति-- 

धर्मोपदेशके कार्यमे शञास्त्रोका एक महत्त्वपूर्ण स्थान है इसलिए श्ञास्त्रके सच्चेपनकी क्या पहिचान 
है इस सबधमे मुझे क्या विचार रखना चाहिए, ऐसा प्रइन होने पर उत्तर देते हैं-- 

( इन्द्रवत्ना ) 
वोधग्रद वैरहर मिथ! को श्रींद जिनोक्त हि सदेति शास्त्रस्‌ | 
आचन्द्रसूय पठितुं प्रमाणं स्थान्निश्वयो यस्य स पाक्षिकोडस्ति || ७ ॥। 

बोधप्रवरित्यादि--जिनोक्तम्‌ उक्तलक्षणगुणविशिष्टेन जिनेन उक्त समुपदिष्टम वोधप्रदम्‌ अज्ञाननिवृत्तिपुर्वक 
सम्यरज्ञानसपादकम्‌ । श्रीद श्रियम्‌ अन्तरज्नवहिरज़्लक्ष्मीम्‌ू शोमाआ्ददातीति श्रीदम्‌ । शास्त्रज्ञानेन जीवानां स्वपर- 
भेदज्ञान भवति तदेव तस्य शोभा । अथवा शास्त्रोपदिष्टमार्गमनु सरन्‌ ससारी ससा रस्थदेवेन्द्र-तागेन्द्र-नरेन्‍्द्र तीर्थकर- 


नारायणादिपर्यायसभवविभूतिविशेषानप्यवाप्नोति स्वपरविभेदपूर्वकम्‌ अनन्तज्ञानवर्शनसु वाद्यात्मकस्वापूर्वसर्पत्ति व 
प्राप्नोति इति शास्त्र श्रीदम्‌ । उक्तगुणद्वयविशिष्टमेव शास्त्र कौ पृथिव्या सर्वप्राणिना पारस्परिक वैरमपहरति यत 
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पारस्परिकमैत्रीसमुत्पादने शास्त्राणामेवोपयोगदर्शनात्‌ तदेव च सच्छास्त्रम्‌ । वैरविरोधवर्घकत्वात्‌ अहितमार्गप्र दर्शक- 
त्वाज्च णेपमसच्छास्त्रमु इति यावत्‌। आचन्द्रसूय यावच्चन्द्र दिवाकरों सच्छास्त्र पठितु प्रमाणम्‌। इत्थ शास्त्रस्य 
विषये यस्य निश्चय स च पाक्षिको$स्ति ॥ ७ ॥। 
सच्चे देवका उपदेश ही सच्चा जास्त्र है। उसकी पहिचान यह्‌ है कि वह अज्ञान निवृत्ति कर 
जीवोको वास्तविक बोध देता है। लोक व परलोकमे लक्ष्मीको देनेवाला अर्थात्‌ बाह्यसपत्ति व ज्ञान- 
सपत्तिको बढाने वाला होता है । साथ ही वह ऐसा होता है कि जिसे सुनकर पृथिवीके प्राणी अपना 
पारस्परिक वैर छोडकर प्रेम व सहानुभूत्तिके मार्ग पर उतर आवें । ऐसे शास्त्र सदाकाछ जबतक दुनिया- 
में सूय॑ और चन्द्रमा हैं पठन पाठनके योग्य प्रमाणीभृत हैं । 
भावार्थ--इस लोकमे अत्रुओको परास्त कर अपना राज्य वैभव व सर्म्पत्तिकी रक्षा कर लेनेके 
लिए जैसे शस्त्रकी उपयोगिता है उसी तरह अपने दुगुंणरूपी शत्रुओ पर विजय प्राप्त करनेके लिए शास्त्र- 
की भी आवश्यकता है | गास्त्रकी प्रमाणताकी छाप लोगोके हृदयो पर वराबर अद्धूत है। वेद-स्मृति- 
पराणादि सब जास्त्रके नामसे पुकारे जाते हैं और उन्तका उपदेश ही लोकमे गाह्य माना जाता है। 
मुसलमान भाइयो और ईसाइयोके यहां भी कुरान और बाइविलके नामसे श्ञास्त्रोकी प्रमाणत्ता सिद्ध है। 
हरएक सम्प्रदायका व्यक्ति किसो विवादग्रस्त विषयकों सुलझानेके लिए खोज करता है कि इस विषयमे 
धर्मकी पुस्तक वया कहती है । इन सब बातोसे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रकी प्रमाणताकी छाप हर 
सम्प्रदायके व्यक्ति-व्यवित्ि पर अकित्त है । इसका कारण यह है कि सम्यग्धर्मोपदेष्टाका मूलत अभाव 
होनेके कारण लोग उन प्राचीन पुस्तकोको देखकर निर्णय करना चाहते हैं जिनको जमानेका परिपूर्ण 
अनुभव करके आजसे सदियो पहिले छोग लिख गए हैं। अथवा वे मानते है कि वह ईब्वरीय पुस्तक है 
या उसकी देन है या उसका उपदेश है । साराश यह है कि ईश्वर या देव” के विषयमे छोगोको जितना 
भादर है उत्तना ही आदर उसकी वाणीके प्रति भी है। इससे यह वात्त सहज सिद्ध हो जाती है कि 
शास्त्र वही प्रमाणीभूत है जो परमवीतरागी, निस्पृह, पूर्णज्ञाती, और परोपकारी इन गुणोंसे परिपृर्ण 
व्यक्ति द्वारा उपदेशित किया गया हो । वच्नकी प्रामाणिकत्ता वक्ता की प्रामाणिकतासे है । प्रत्येक 
व्यवित इतनी सामथथ्यं नही रखता कि वह उपदेशित विषयकी सत्यता असत्यताकी परीक्षा स्वय कर 
सके | इसके लिए भी महात्‌ ज्ञान गभीर अध्ययन व अनुभवकी आवश्यकत्ता है जो कि प्रत्येक व्यक्तिमे 
सम्भव नही, अतएवं किसी भी वचनमे प्रामाणिकताके सम्बन्धकी परीक्षाका मापदण्ड वह व्यवित होता 
है जिसने उततत वचन कहा हो । यदि वक्‍तापूर्ण ज्ञानी है तो यह निश्चय कर लिया जा सकता है कि 
वह वस्तुका स्वरूप बतलानेमे भूला नही होगा । भज्ञानी या अपूर्णज्ञानी कित्तना भी परोकार दृष्टिवाला 
स्वार्थ वासनारहित हो, पर उसके कहनेमे ज्ञानकी कमीके कारण भ्रम होना नित्तान्त सम्भव है | इसलिए 
ववताको पूर्णज्ञाती होता आवश्यक है । दूसरी बात यह है कि किसी वस्तुका वास्तविक ज्ञान रखनेवाला 
भी व्यवित यदि परोपकरण वृत्तिवाला नही है त्तो वह क्यो किसीको हित मार्गका उपदेश करेगा ? यह 
कार्य वही करेगा जिसे यह भावना हो कि मज्ञानताके कारण ससारके जो प्राणी भटक रहे है उन्तको 
सम्मार्ग सुझाया जावे ताकि वे दु खके मार्गसे दूर होकर अपने को सुखी बना सकें। इससे यह भी सिद्ध 
हुआ कि उस वक्ता को पूर्णज्ञानीकी तरह परोपकार वृत्तिवाला भी होना आवश्यक है। परांपकारी व 
ज्ञानी पुरुष भी यदि किसीके प्रति स्नेह और किसीके प्रति विरोधी भावना रखनेवाला होगा तो भी उससे 
जनता का यथार्थ हित्त न हो सकेगा | वह अपने स्नेह भाजन व्यक्तियोको हित्तकारक मार्ग अवश्य वत्तायगा 
पर जिनके पति विद्ेप की भावना होगी उसे तो विरुद्ध मार्ग ही बतायगा | छोकमे ऐसी घटनाएँ सदा 
देखनेसे आती है । इसलिए वक्तामे पूर्णज्ञानित्त और परोपकारवृत्तित॒वकी तरह वीतरागढ्व पित्व आर्थात्‌ 
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स्नेह ओर बेर रहितत्व-सबं-जीव-समभाव होना-यह गुण भी आवश्यक है। परोपकारवृत्ति उन्ही पुरुषो- 
की होती है जिन्हे जीवमात्र पर समभाव होता है । उसे मेद भावकी भावना दूर रखना पडेगी। मान 
लो एक आदमी सडक पर वीमार ओर दुःखी पडा है, ठडके मारे अकंड रहा है, यद्यपि उसके पास ओढने- 
को कम्बल है तो भी वह बेहोश होनेके कारण उससे अपना शरीर नही ढाँक सकता। ऐमे समय परो- 
पका रवृत्तिवाला गृहस्थ वही हो सकता है जो उस पर अपने भाई वन्धुओ की तरह समभाव रखता हो-- 
वही व्यक्ति उसे कम्बलसे ढक देगा, औषधिका उपचार करनेके लिए यदि वह स्वय वेद्य ( जानकार ) व 
होगा जो कि पूर्ण परोपकार कर सकनेके लिए उसे होना चाहिए तो किसी य्रोग्य जानकार व्यक्ति का 
जो वेद्य हो सयोग जोडेगा | स्वय घर छाकर उसकी सेवा करेगा और उसे चगा कर देगा । जो इतना 
नही कर सकता नो समझना चाहिए कि अभी उसके स्वंजीवसमभाव नामक वृत्ति पैदा नहीं हुई। 
अभी उसे स्वजन और परजनका भेद है, एकसे स्नेह और भअपरसे स्नेहाभाव है । यदि उसके ऐसा भाव 
न होता तो वह वीतराग और वीत्त-दं प समझा जाता और वह॒परोपकारी होनेका दावा कर सकता 
था | इससे यही सिद्ध होता है कि वक्‍तामे उक्त गुण यदि हो तो ही उसके वचनोमे प्रमाणता भा सकेगी 
अन्यथा नही । इसलिये सर्वेंसाधा रण पुरुष जो स्वय तत्त्व-परीक्षा करनेमे असमर्थ है वे वक्‍ताको गुणवान्‌ 
देखकर ही उपदेशकी उपयोगिता या अनुपयोगिताको स्वीकार कर लेते हैं | इसलिए सच्चे शास्त्रकी 
गा पहिला चिह्न है कि वह वीतरागी, सर्वज्ञ और हित्तोपदेशी देव” या “जिन' के द्वारा कहा 
गया हो ॥ ७॥ 
दूसरा विशेषण यह है कि सच्चा श्ञास्त्र वह है जो बोधप्रद हो अर्थात्‌ वास्तविक बोध कहिये 
ज्ञान उत्पन्त करनेवाला हो | इस विशेषणकी आवश्यकता इसलिए हुई कि सदा सर्वज्ञ परमात्मा ससार- 
मे स्थित नही रहते वे तो लोकोपकारक उपदेश देकर मुक्ति दशाको प्राप्त हो जाते है। फिर हजारो 
वर्षोके बाद सवंसाधारण जनता कैसे निर्णय करे कि यथार्थतया उस परमात्माका उपदेश कौन जास्त्रमे 
लिखा है, क्योकि परमात्माके मुक्ति गमनके बाद अपनेको परमात्मा प्रसिद्ध करनेवाले भो अनेक व्यवित्त 
होते आये है और उन्होने भो जनताके हित्तका दावा करते हुए पुस्तकें लिखी हैं। उत्तमे कौन सत्य हैं 
कौन नही इसका निर्णय कैसे होगा ? इसका निर्णय करनेके लिए हमे अब केवल वक्‍ता की प्रामाणिकत्ता 
से वस्तु की प्रामाणिकताकी बात भुलानी होगी और इसकी परीक्षा करनी होगी कि ईइ्वरके उपदेशके 
बाद जो परम्परा चली आई है किन्तु अनेक अहम्मन्य हितोपदेक्षियोके विभिन्‍त उपदेशोमे मिलकर पहि- 
चानने मे नही आत्ती आखिर उसकी पहिचान कैसे होगी ? उसकी पहिचान होगी उपदेशित त्त्त्वकी 
परीक्षासे । वह परीक्षा ही ग्रथकर्त्ता आचायेने 'बोधप्रद' विशेषण द्वारा प्रकट की है। यह देखना होगा 
कि हमे किस शास्त्रके अध्ययनसे बोघ अर्थात्‌ वस्तुका यथार्थ ज्ञान होता है ? वस्तु का यथार्थ ज्ञान क्या 
है इसका निर्णय भी स्वंसाधारणका कार्य नही । इसलिए उसकी कसौटी “को मिथः वेरहर” इन शब्दो- 
मे आचाय॑ महाराजने प्रतिपादित की है अर्थात्‌ जिस शास्त्रका उपदेश हमारे परस्पर कलह, बेर, विरोध, 
ईर्षा, डाह आदिको छुडाकर प्रेम व सहानुभूतिका पाठ पढावे समझ लो कि वही शास्त्र सच्चा शास्त्र 
है। यहाँ यह प्रइत किया जा सकता है कि पहिले राग-द्व षरहित होना ही श्रेष्ठ बत्ताया गया था और 
अब केवल वेर छोडकर परस्पर अनुरागका उपदेश कैसे दिया गया ? उसका समाधान यह है कि त्यागके 
मार्ममे भी कुछ क्रम है। पहिले दं षका त्याग होगा, द्षका त्याग करके स्व जीवो पर स्नेह भाव 
रखना यह वीतरागी वननेकी पहिली सीढी है। जिसने दं ष भाव पर विजय प्राप्त करं ली और सबसे 
स्नेह करने लगा वह व्यक्ति भी जबतक अपने स्वार्थशाघक व्यक्तियोको स्वजन मानकर अधिक स्नेह 
और शेपष-पर केवल द्वेषाभाव मात्र स्नेह रखता है तबतक वह पूर्ण वीत-दवंष नही कहा जा सकता। 
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उसे अभी अपने स्नेहको बखेरनेमे उदारतासे काम लेना होगा । जब वह ऐसा कर सकेगा और 'उदार- 
चरिताना तु वसुचैव कुटुम्बकम' के सिद्धाल्तका परिपूर्ण अनुयायी हो जायगा तब समझा जावेगा कि वह 
पूर्ण वीत्तरागी हुआ। सच्चा शास्त्र पारस्परिक कलहोत्यादक उपदेशकी रचना नही कर सकता। यह 
सुनिद्चित है कि वक्‍ताके हृदयका भाव उसके वचनोमे अवश्य अकित हो जाता है। अपने भावोको 
दूसरोको समझानेके लिए ही तो मनुष्यको शब्दोका आश्रय लेता पडत्ता है। त्तब यह कैसे सभव हो 
सकता है कि हितोपदेशी वीत्तरागी सर्व॑जीवसमभावी सर्वज्ञ भगवान्‌के बचनोमे पारस्परिक वेरकों दूर 
करनेवाला उपदेश न हो ? इससे यह सिद्ध है कि सच्चा शास्त्र वही है जो जिनोक्त हो और उसकी 
परीक्षा यही है कि वह हमारे पारस्परिक कलहको जो सम्प्रदायभेदके कारण भी उत्पच्त हो जाती है 
उसको प्रोत्साहित न करे | बल्कि जो मत विभिवनताको दूर कर सर्वहितकारी कर्न॑व्योकी ओर प्राणि- 
मात्रका ध्यान आकर्षित करे। 


प्राय देखा जाता है कि अपने विषयको प्रत्तिपादन करनेके लिए और उसका प्रभाव जनत्ता पर 
जमानेके लिए लोग आत्म-प्रशसा व परनिन्‍्दा इस पद्धतिको अगीकार कर लेते है। परन्तु सच्छास्त्र 
इसे दोष ही बताते है । इसे निलदनीय त्था नीच गोत्रका बध करानेवाला थर्थात्‌ उसे इस लोकमे नीच 
विचारवाला घोषित ही नही करते, बल्कि जन्मान्तरमे भी ऐसे व्यक्तिको “त्तीच विचारवाला लोक 
निन्‍्ध होगा” ऐसा घोषित करते है । आत्म-प्रशसा और परनिन्‍्दाकी पद्धति ही परस्परमे बेरका बीज 
बोती है। यह सच है कि किसी भी व्यक्तिको अपने मतको प्रतिपादन करनेके लिए उसके गुण और 
- अपने मतविरुद्ध विषयके दोष कहने पडेगे । इसके बिना वह अपने इष्ट तत्त्वका स्वरूप ठोक-ठोक छोगो- 
को नही वत्ता सकता । तथापि सच्चे शास्त्रका उपदेश वस्तुके गुण दोषोका ही विवेचन करता है । किन्तु 
निन्‍्दात्मक पद्धतिसे किसी व्यक्तिको जनताकी हृष्टिमे गिरानेका प्रयत्त नही करता | बल्कि तत्त्वमार्गसे 
भूले हुए विभिन्न मतके व्यक्तियोको भी अपने कल्याण-मार्गको स्वीकार कर लेनेके लिए उत्साहित 
करता है। ऐसा जिस शास्त्रका उपदेश है वही जञास्त्र सदाकाल स्वाध्यायके योग्य है। ऐसा जिसने 
निइचय कर लिया है वही गृहस्थ पाक्षिक है ॥ ७ ॥ 


प्रन्‍त--स्वाचा रवृत्तिविषये खलु पाक्षिकस्य कीदृग्गुरो भवति में बद तस्थ भाव: | 
पाक्षिकश्लावकस्य विश्येपाचारणप्रवृत्ते स्वरूप कीदृगस्तीति प्रश्न । 
गुरुवर | अपने आचरणके बारेमे पाक्षिक श्रावकके कैसे विचार होते हैं ? 


( उपजाति ) 


भोगोपभोगाहिषमसात्‌ ग्रसोहाचथा अ्सस्थावरजीवधातात्‌ | 
न स्थाहिरक्तिस्तदपि प्रवीरो धर्मादिकारयेंडस्ति सदैव दक्ष! || ८ ॥ 


भोगोपभोगादित्यादि---वारिब्रावरणकर्मोदयविद्येषण पाक्षिकस्य प्रवृत्तिन हि विरतिरूपां मवति । सक्ृ- 
ज्रोगयोग्यभोजनगन्धमान्यादिभोगात्‌ तथा असकृद्धपभोगयोग्यशयनायुपभोगात्तस्थ काचिदपि विरक्‍तता नास्ति । 
असस्थावरजीवघातबाहुल्‍येषप्वपि व्यापारवाणिज्यादिकर्मसु घनगृहादिपदार्थेषु च भत्यन्तमोहसख्भावादेव तस्य प्रवृत्ति 
वर्तते, ततो न॒तत्न तस्य विरव्तिस्सञ्जायत, तथा5पि पाक्षिक शुभप्रवृत्त्यात्मके धर्मप्रभावके कार्ये सदैव दक्ष 


पटु सोत्साह इत्ति यावत्‌ भवति । अत, स प्रकृष्टो वीरो विष्नशतेष्वपि स्वधर्म-प्रभावनाविपुण्य कार्येग्यो न कदापि 
परावतते ॥ ८ ॥ 


र्‌ 


१० श्रायकघम्र॑प्रदीप 


पाक्षिक ्रावककी प्रवृत्ति चारिश्रमोहनीय कर्मके उदयकी विद्येपताफे कारण सद्यवि भोग योग्य 
और उपभोग योग्य पदार्थोके त्यागरूप नही होती | त्रसस्थावर जीवोका जिनमें विद्येप घात होता है 
ऐसे व्यापार वाणिज्यादि कार्यो से भी छोभ की विशेषता व बह विरत नहीं होता, तो भी धममफ प्रत्येक 
कार्यके करनेमे उसका उत्साह सदा बढता रहता है । 


भावायं--यथायोग्य चसस्थावर जीवोकी रक्षा करना औौर भोगोपभोगकों क्ृण करना यही 
गृहस्थो का चारित्र है। यद्यपि इस त्याग का भी क्रम है। अक्रमसे एक ही साथ सब त्याग नही होता | 
श्रावक की एकादश प्रतिमाके रूपमे यही क्रम वर्णित है । तथापि जो श्रावक अभी पाक्षिक भवस्थामे है 
ओर त्यागके उस क्रमको स्वीकार नही कर सका है, उसके न तो भोगोपभोगकी बाछा ही घटी और न 
भोगोपभोगके लिए आवश्यक धनकी मूर्च्छ ही घटी | यहो कारण है कि घनकी प्राप्तिके लिए उन कार्यो- 
से, जिनमे त्सस्थावर जीवोका विद्येप घात होता है, वह विरवत नही होता, वल्कि भयकर मोह की 
परणतिवश ऐसे वाणिज्यादि कार्यों मे उसकी प्रवृत्ति पाई जातो है। फिर भी इन कार्यो को वह भात्म- 
हितकारक नही मानता । इतना ही नही बल्कि त्यागरूप पुण्य कार्योको उत्तम मानता है। समयानुसार 
अपनी प्रवृत्ति पर और धम्मंके स्वरूप पर जब कभी विचार करता है त्व अपनी प्रवृत्तिकी निन्‍्दा भी 
करता है और धरम प्रभावनाके कार्योको करनेमे सदा उत्साहणील रहता है, कभी प्रमादी नही होता | 
पाक्षिक शब्द का सीधा अं है--जिसे धर्मका पक्ष हो ! यही कारण है कि पाक्षिक आवक घर्मका कभी 
अपमान नही सह सकता, भले ही वह धामिक प्रवृत्तियो और भाचरणोंके यथाविधि पालन करनेमे स्वय 
समर्थ न हो सके, तो भी वह धामिक प्रभावना तथा उसपर आनेवाले सैकडो विघ्न बाधाओसे रक्षा 
करनेमे कभी पीछे पेर नही रखता, फिर भले ही ऐसे अवसर पर उसे अपने जीवन भर की कमाई खो 
देनी पडे, लाड प्यारसे पाले गए अपने शरीरको कठोर यातनाओमे फसा देना पडे । 


पाक्षिक श्रावक ध्म-भवनकी सम्पत्तिकी रक्षा करनेवाला सच्चा सैनिक है। वह कर्त्तव्यशील 
होता है। पाक्षिक श्रावकके प्राय कषायोकी प्रवलताके कारण यद्यपि चारित्र अत्यल्व होता है तथापि 
उन्ही कषायोकी शुभ प्रवृत्तिकी प्रबछतताके कारण अवसर आनेपर वह अपना सर्वेस्व त्याग देनेमे भी नहीं 
चूकता । बह घमंरक्षाके लिए केवल वीर हो नही होता, दक्ष भी होता हैे। किस पद्धत्तिसे धर्म रक्षा 
होगी इसका विचार करनेमे उसकी बुद्धि बडी कुशाग्र होती है। कदाचित्त्‌ पाक्षिकाचारका आचरण 
करनेवाला यदि निधंन होता है तो धर्म-रक्षामे अपना तन लगा देता है। यदि मध्यम श्रेणोका होता है 
तो अपना त्तन ओर घन दोनो लगा देता है और यदि सम्पन्त होकर शक्तिशाली होता है तो अपनी 
सम्पूर्ण सपत्ति और वेभवको भी छात मारकर अपने जीवनका मूल्य धमकी रक्षामे आँकता है। यह 
पाक्षिक की प्रवृत्ति है जो सदा स्पुहणीय मानी गई है ॥ ८ ॥ 


प्रशन--पाक्षिकस्य प्रवृत्तिस्तु धामिका कौदृशी चद ? 
धर्मकार्येपु दक्षो5पि पाक्षिक अत्यल्पाचारमप्याचरन्‌ किमाचारमाचरति ? 


पाक्षिक श्रावककी धामिक प्रवृत्ति कैसी होती है ? 


( उपजाति ) 
सद्धमंसस्कारवशाद्धि ब्रेन यज्ञोपवीतोषपि. घृतस्त्रिर्त्नः । 
दानाचचनादौ च कृता प्रदृत्तिः स पाप्षिकस्स्पात्सुखशान्तिमूतिं: | ९ ॥ 


पाक्षिकाचार ११ 


सद्धमंसस्कारवशादित्यादि--पाक्षिकस्तु सर्तरेत्कृष्टवीतरागह्ेपस्वरूपात्मधर्मस्य पुन पुनर्भावनया आत्मो- 
द्वारक-सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चरित्रत्रितयात्मक घर्मं घारयिष्यनू तब्चिह्ृनस्वरूपम्‌ सूत्रश्नितयात्मक कण्ठसूत्र धारयति। 
तस्मात्तद्‌ 'यज्ञोपवीत ” इति कथ्यते । यज्ञोपवीतस्य स्वरूप तद्घधारणपद्धतिश्च ग्रन्थान्ते प्रतिपादयिष्यते । यज्ञो- 
पवीतधारकस्य तस्थ पाक्षिकस्य देवोपासनाया शास्त्राणा सम्रहविनयार्जनरक्षणेषु गुरूणा सेघाया च॒ प्रवृत्तिनिरन्तरा 
भवति । स च सदा सुखी शान्तश्च भवति ॥ ९॥ 


पाक्षिक श्रावक सर्वोत्कृष्ट धमकी भावनाके निमित्तवश सम्यग्दशंन-ज्ञान-चा रित्रस्वरूप धर्मंको 
आत्मकल्याणकारी समझकर उसे धारण करनेकी इच्छासे रत्नन्नयस्वरूप धरंके चिह्न रूप तीन सूतवाले 
यज्ञोपवीतत ( जनेऊ ) को धारण करता है। उसकी प्रवृत्ति सदा देवकी उपासनामे, शास्त्रोके सम्रह 
वित्तय स्वाध्याय और सरक्षण करनेमे तथा सद्गुरुओकी सब प्रकारकी सेवा करनेमे ही रहती है। वह 
सदा शान्तस्वभावी होता है और इसीलिए सुखी रहता है । 


भावार्थ--पाक्षिक श्रावकके दो धर्मं मुख्य है। उनमे प्रथम धर्म है पूजा भर्थात्‌ वीत्तराग भगवामनू- 
को उपासना । पाक्षिक श्रावक ससारके दु खोको पार करके तिर्वाणके सुखका आस्वादन करनेवाले 
अपने आदशं प्रभुकी पूजा करता है | केवल इनको ही पूजा नही करता है किन्तु उनके उपदेश दिए हुए 
आत्म-कल्याणकारक वचनोके सग्रहस्वरूप शास्त्रोकी रक्षा करता है, उनका सग्रह करता है तथा विनय 
ओर श्रद्धापुवंक उनका पठन-पाठन करता है। वह स्वय देवोपासनाके लिए देव-मन्दिरका निर्माण, 
देवमूत्तिकी स्थापना व प्रतिष्ठा करता है। सरस्वती भण्डारकी स्थापना व रक्षा करता है। ज्ञानके 
आराधक सद्गुरुओका सत्कार करता है। उनको आज्ञानुसार चलता है। आहार, औषधि और 
पुस्तकादिके दालके द्वारा उनकी सेवा करता है। विद्या-प्रचारके लिए योग्य पुरुषोका यथायोग्य विनय 
और उनकी धनादिक द्वारा सेवा करता है। उत्तके कष्ट व चिल्ताको दूर कर उन्हे ज्ञान-प्रचारके कार्यो- 
के करने योग्य बनाता है। विद्यालय खोलकर धार्मिक विद्याके अभिलाषी छात्रोको आहारादिकी सहा- 
यता देता है। सद्धरमोपदेशक पुस्तकोको जनताके हितके लिए प्रकाशित करता है तथा अपने धनका 
व्यय करके उन्हे सवंसाधारण जनताके हाथो तक पहुँचाता है । इस तरह वह देव, शास्त्र भौर गुरुओ- 
की, साथ ही देवोपासक, शास्त्राराधक और सद्गुरुओके सेवक पुरुषोकी यथायोग्य विनय और सेवा 
: करता है । यह पाक्षिकका पुजा-ध्मं है। 


दूसरा धर्म है दाल--दान अपने स्वार्थंके त्यागको कहते है। चाहे वह त्याग धनका हो, आहा- 
रादि सामग्रीका हो, अपने विषयोका हो या कषायोका हो। जिन वस्तुओको हमने अपना रखा है, 
उन्तका यदि परोपका रवृत्तिसे त्याग करना आवद्यक हो तो पाक्षिक श्रावक उनके त्यागके लिए तैयार 
रहता है । इसका खुलासा यह है कि घर्माराधक उत्तम पात्र मुनि ( साधु ), दूसरे दर्जेमे अल्प आचरण 
करनेवाले गृहस्थ धर्मात्मा और तीसरे दर्जेमे श्रद्धालु गृहस्थ इनको यथायोग्य उन्तकी आवद्यकतानसार 
आहार व रोग-पीडित होनेपर औषधिकी व्यवस्था करता है। गृहस्थ यदि आजीविकाके साधनोसे रहित 
हो त्तो धनादिकी सहायता देकर आजीविकामे लगाता है। दीन, दुखी और दरिद्रीको देखकर उन्तका 
कष्ट दूर करनेके लिए यदि आवश्यकता हो तो अपने भोगयोग्य विषयोका भी त्याग कर उनका कष्ट 
टूर करता है। उक्त सुपात्र व करुणापात्रोकी सेवाके लिए यदि किसी टूसरेंकी सहायताकी अपेक्षा हो तो 
उसे प्राप्त करनेके लिए स्वय मानादि कषायका त्याग करके भी उसे प्राप्त कर लेता है। सेवाधर्मको 


श्र श्रावकपमंप्रदी प 


अपना प्रधान लक्ष्य बताकर घमं-सेवा, धामिक-सेवा, समाज-सेवा, जाति-सेवा, ग्राम-सेवा, देश-सेवा 
भोर राष्ट्र-सेवामे लगा रहता है | तात्यय॑ यह कि गृहस्थके करने योग्य आवश्यक कार्य पाक्षिक करता 
है । इनके लिए वहेँ अपने इन्द्रिय भोग्य विपयोका त्याग करके भी कष्ट सह लेता है। पाक्षिक श्रावक 
प्रत्येक सेवा-कार्यको क्रोध व अभिमानका त्याग कर स्वाथंवासनासे रहित होकर निष्कपट सरल वृत्तिसे 
अपना धर्म समझकर करता है| यह उसका दान नामक दूसरा धम है। न्‍ 


सम्यग्दर्गन, सम्यग्लञान और सम्यक्चारित्रके आराधक जो पुरुष ससारकी निवृत्तिके मार्गमे लगे 
हुए हैं वे ही दानके योग्य सर्वोष्क्ष्ट पात्र माने गये हैं । इसीसे साथुओको उत्तम पात्र कहा है। उससे 
बाद जो जितना अधिक उत्तम चारित्रके आराधक है वे उतने ही योग्य पात्र हैं। पात्रदान गृहस्थका 
मुख्य कतंव्य है। पात्नोके सिवाय जो अन्य व्यक्ति है, पु हैं, पक्षी हैं, कीडे-मकोडे हैं और एकेन्द्रिय जीव 
है, वे भी आवश्यकतानुसार सेवा योग्य है । पाक्षिक श्रावक अपनी जक्तिके अनुसार सबकी सेवा करता 
है। सेवा कार्यके लिए उक्त क्रम है। क्रमका त्याग कर की हुई सेवा छाभदायक नही होती। उससे 
दाताका अविवेक प्रगट होता है | किन्तु उसका विवेकी होना अत्यावश्यक है | 


उक्त प्रकारका दान और सेवाके काय॑ स्वार्थवासनासे रहित होकर परोपकारके निमित्त हो तभी 
प्रशसा योग्य हैं| अनेक भाई लोकमे कीति-प्रशसाकी इच्छासे, अपना नाम बनाये रखनेकी गरजसे, देग- 
सेवको, समाज-सेवको या दातारोमे नाम गिनानेकी इच्छासे सेवा या दान करते हैं, किन्तु वह दान या 
सेवा उत्तम दर्जेकी न होकर हीन कोटिकी मानती गई है। वह एक प्रकारका व्यापार है। जिस तरह 
लोग कष्ट सहकर भी पैसा कमा लेते हैं उसी तरह वह कष्ट सहकर भी कीति कमा लेना चाहता है। 
पैसा कमानेवाले की अपेक्षा यद्यपि उसका स्वार्थ कम है तथापि इस प्रकारका दान या सेवा वास्तविक 


दान था सेवा नही है । 


अनेक सज्जन इसलिए भी कीति कमानेके लिए उक्त काय॑ करते है कि इससे दानियों या नेताओ 
की श्रेणीमे बैठकर लोगोसे अच्छी कमाई की जा सकती है। ऐसे छोग और भी ज्यादा भयक्कर हैं । 
इनका कार्य निन्‍दनीय है। यह कभी भी ग्राह्म नही माना जा सकता। इस वृत्तिका जितने जल्दी 
त्याग हो उतना ही अच्छा हे । इस प्रकार यह पाक्षिक गृहस्थ अपने दान और पूजा इन दोनो धर्मोको 
निस्पृहवृत्तिसे पालता है । 


वह स्वय सम्यग्दशंत ज्ञान-चारित्रस्वरूप रत्नन्रयका आराधक है। उसे पूर्णहपसे पालन करनेका 
अभिलाषी है। वह अपनी इस धार्मिक वृत्तिको हृदयमे सदा जागृत रखना चाहता है। वह चाहता है 
कि मेरे हृदय पर रत्तत्रयका चिह्न सदा अकित रहे ताकि गाहंस्थिक जजालछमे--विषय वासनाओके 
विषम विषमय ससारमे मैं अपने रत्नत्रयात्मक उस स्वधर्म को भूल न जाऊं, भत्तएव वह अपने कण्ठमे 
यज्ञोपवीत धारण करता है | 
यज्ञोपवीत रत्नत्रय का चिह्न है, इसीलिए वह तीन सूत्रका होता है। यह गृहस्थके षोडश सस्‍्का- 
रोमे प्रधान सस्कार माना गया है हा ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेदय इन तीन वर्णोके लिए ही यज्ञोपवीत 
धारण करनेका विधान है। शूद्र सस्कार रहित होते है इसलिए वे पाक्षिक श्रावकके ब्रतोका परिपालन 
करनेके लिए एक तो यथायोग्य सेवा-वृत्तिको अगीकार करते हैं। दूसरे दान पूजा करनेवालोकी भअनु- 
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मोदना करते हैं और यज्ञोपवीत धारण करनेवालो की प्रणसा करते हैं। इस प्रकारकी वृत्तिसे ही उनका 
पाक्षिकक्षत्त पूर्णताको प्राप्त होता है । 


पाक्षिक श्रावक अपनी उक्त श्रेष्ठ वृत्तिके द्वारा सदा सुखी और शान्त प्रकृत्तिका होत्ता है । अपने 
उच्चतम धार्मिक सस्कारोके कारण उसकी प्रकृृति और बुद्धि सदा गभीर और प्रत्येक स्थितिसे तत्त्व- 
विमश करनेवाली होत्ती है। वह ससारके दूसरे प्राणियोके लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध होता है। भार- 


रूप नही होता । थोडे शब्दोमे हम उसे धर्मभवनकी सम्पत्तिका पूर्ण रक्षक वीर सैनिक कह सकते 
है ॥९॥ 


प्रइन--लोकोपकारविषये वद से5स्ति भाव कोद्ग्गुरों गुणनिधे खलु पाक्षिकस्य | 


हे गुणसमुद्र ! पाक्षिकावस्थाया में लोकोपकारिकार्यकारणे कीदृग्भाव खलु उपादेयो5स्ति इत्युपदेश कर- 
णोयो भवद्धि, । 


पाक्षिक श्रावककी प्रवृत्ति लोकोपकारके कार्यमे कंसी रहती हैं इस प्रशनका उत्तर भाचाय॑ महा- 
राज आगे लिखते है-- 


( वसन्‍्तत्तिलका ) 
विष्न करोति यदि से शिवदेडपि कार्य 
प्राणांसत्यजामि खलु तत्प्रतिरोधनाथंम्‌ । 
स्वान्यीपकारकशण हि. मसेति धर्मो 
भावो$स्ति यस्य विशद्‌) स च पाक्षिकों$स्ति ॥|१ ०॥। 


विघ्न॑ करोतीत्यादि--पाक्षिक खलु सदा मनस्येव विचारयति यत्‌ को मम घर्म ? स्वोदरपूरणाय 
स्वभोगयोग्यसामग्रीसयोजने प्रयत्नन्तु सर्वे कुर्वन्त्येव न तत्र कस्यापि शिक्षकस्य शिक्षाया आवश्यकता वरीवर्ति। 
उक्तप्रकारेण स्वार्थसाधनमात्र मेव कत्तंव्य यदि स्यात्तहि लोके कलहाम्निनितरा प्रज्वलित स्यातु, अतएवं स्वोप- 
कारकरणचिकीर्षोरिपि बुद्धिमत कर्तव्यमेतद्‌ यत्परोपकारवृत्तिराश्नयणीया । परोपकारवृत्तिमाश्रित्य स्वोपकारकरण- 
मुपादेयम्‌ इति स्वान्योपकारकरणमेव मम एकमात्र धर्मोज्स्ति । शिवदेशप कल्याणकारकेडपि मम धर्मकायें यदि 
कद्चिदेकान्तत स्वार्थी विष्त प्रत्यूह करोति विदघाति तहि तत्प्ृतिरोधनार्थ विध्तविनाशनायाहम्‌ प्राणानपि त्यजामि 
त्यक्षामि । शुभकायेपु प्रायेण विध्नास्समायान्ति | श्रावक खलु विचारयत्ति यन्मे सामर्थ्य॑ परिपूर्णवर्मपालने नास्ति, 
अतएव सधर्मणा श्रावकाणा मुनोनाग्र घामिका प्रवृत्ति यथा निविष्ना भवेत्‌ तथैव प्रयतितव्यम्‌ । घामिकाणा 
धर्मपरिरक्षणे तनत्न॒समापतितोपसर्गादिनिराकरणे चस कदापि प्रमादी न भवति । वीरवृत्तिमनुसरन्‌ स स्वप्राणपरि- 


त्यागरपर्यन्तसपि सन्नद्धो भवति । धामिकैस्सह यस्यैव विशदो निर्मलो वात्सल्यभावों वर्तते स एवं पाक्षिक श्रावक 
स्थात्‌ ॥] १० ॥ 


पाक्षिक श्रावक स्वोपकार और परोपकार दोनो का परस्पर अविरुद्ध रीतिसे पालन करना ही 
अपना धर्म समझता है और उसके पालन करनेमे सदा कटिवद्ध रहता है। ऐसा करनेमे ही वह अपनी 
व दूसरो की भलाई सोचता है । उसके इस कल्याणकारक कार्यमे यदि कोई विध्त करें त्तो उसे वह 
हर एक उपायसे रोकता है। ' साधारण उपायो द्वारा यदि वह उपसर्ग निवारणमे समर्थ नही होता तो 


हैँ 
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अपने प्राणोकी भी वाजी लगा देता है अर्थात्‌ प्राण देकर भी विध्तोकों टूर कर देता है। इस तरह 
वात्सल्यपूर्ण पवित्र भाव जिसके हृदयमे होता है वही पाक्षिक श्रावक होता है । 


भावायं--यह वात पहले भी लिखी गई है कि पाक्षिक श्रावक स्वय धर्मके पाछन करनेमे मोह- 
नीय करके प्रवलल उदयसे अपनेको असमर्थ पात्ता है तथापि उसे धर्ंका परिपालन करनेवाले मुनि, 
अरजिका, श्रावक व श्राविकाओसे अत्यन्त प्रेम होता है। वह उनकी प्रशसा करता है, स्तुति करता है 
और उनका पदानुसरण करनेकी इच्छा रखता है। यथासमय आवश्यकताके अनुसार उनकी सेवा 
करता है। उनके धर्म साधनमे हर तरहकी सहायता पहुँचाता है। वह अपनी इस महती परोपकार- 
वृत्तिमे ही अपना कल्याण मानता है | 


वास्तवमे जिस तरह स्वय धमं का पालन करनेवाला धर्मात्मा है उसी तरह दूसरोंके धर्म पालन 
करनेके कार्योमे सहायता पहुँचानेवाला, उनके दुखो और कष्टोको दुर करनेवाछा व उनके धर्म साधनके 
कार्यमे यदि कोई विघ्त हो कटक हो, तो उसे दूर करनेवाला भी धर्मात्मा है । धर्मात्माके लिए यदि कोई 
दुष्ट पुरुष बाधा उपस्थित करे त्तो पाक्षिक श्रावक पहले उसे समझाकर उस मागंसे हटा देता है। इत्तने 
पर भी कोई दुष्ट दुष्टता न छोडे तो घन देकर, राजकीय आश्रय लेकर या दूसरे पुरुषोकी वाछनोय 
सहायता लेकर जेसे हो घामिक पुरुषोके उपसर्ग को दूर करता है। यदि इतने पर भी दुष्ट भपनी दुष्टता 
त छोडे तो वह वीर पुरुष कायर की तरह चुप नही वैठता | उसके मनमे घमे व धर्मात्माके प्रति दिखाऊ 
प्रीत्ति नही है । वह हर सभव उपायसे विध्नोको दूर करता हैं। ऐसा करते हुए यदि अपने या विध्नकर्त्ता 
के प्राण भी जोखममे पड जाँय तो भी वह अपने धर्मरक्षाके कायंसे विमुख नही होता | वह या तो उप- 
सगंको दूर करके रहता है या उसी कार्यमे अपनेको मिटा देता है। धम्मंके प्रति ऐसा उत्कट प्रेम घ॒र्मात्मा 
के प्रति ऐसा ऊँचे दर्जका वात्सल्यभाव पाक्षिक श्रावकके हृदयमे होता है। वह कायर नही होता, विध्नो 
से घबराता नही, डटकर मुकावला करता है आर धर्मकी प्रभावना जगत्कल्याणके लिए युग-युगके लिए 
फेला जात्ता है। बिना ऐसे श्रेष्ठ साहसी वीर धर्मात्माओके धर्म पालनका मार्ग अक्षुण्ण नही बनचता। 
पाक्षिक श्रावक स्वय धर्मं पालनमे पूर्ण समर्थ न होते हुए भी अपनी इस सर्वोच्च वृत्तिके कारण मोक्षके 
मार्गमे अपनेको विशेष उपयोगी सिद्ध कर देता है । वह परोपकार तथा अपने कल्याणकारक कार्योंको 
अपना धर्म समझता है। इस प्रकारकी विमल बुद्धिको धारण करनेवाला पाक्षिक श्रावक होता है ॥१०॥ 

प्रदच--द्ुष्ठादिशिष्टविषये वद मे5स्ति भावः कोद्ग्युरो सुखनिधे खलु पाक्षिकस्य ? 

हे स्वात्मानन्दपरिधूर्णगुरो ! सज्जनदुर्जनयोविपये पाक्षिकस्य कीद्ग्मावों भवति ? 

हे आत्मसुखके समुद्र गुए। सज्जन और दु्जन इन दोनोके सम्बन्धमे मुझ पाक्षिकको अपने केसे 
विचार रखने चाहिए ? 


( वसन्‍्तत्तिकका ) 
दुष्टस्थ रोधकरण सुजनस्य रक्षा 
सम्पूर्ण विश्वनिलये सुखशान्तिहेतोः । 
कार्या मया सुजनता5पि मिथः अमोदो 
भावो5स्ति यस्य विशद) स च॒ पाक्षिको$स्ति ॥११॥ 
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दुष्टस्पेत्वादि--अखिल विश्वमेव विलय तत्न, सर्वत्र इति यावत्‌ । सुखशान्तिहेतो दुष्टस्थ विश्वसुख 
शान्तिविदारकस्य रोधकरण निवारण सुजनस्य सुखशान्तिवृद्धिकारकत्य सज्जनस्यथ रक्षा रक्षण--तदुपकारकरण 
तत्कीतिकीर्तन तत्सम्माननञ्बापि करणीयमेव । यत शिष्टानुग्रहदुष्टनिग्नहाम्या विना प्राणिना धार्मिका प्रवृत्तिनिरा- 
कुला न भवति । भोगभूमिप्रवुत्तेरवसाने कर्मभूमिप्रवृत्तिप्रारम्भे च शिष्टानुग्रहदृष्टनिगहाम्यामेव शास्यशासकस्वरूपा 
शासनपद्धति प्रचरपुण्ये कुलकर प्रकाशिता$ससीलू । सा चाघुनाऊंपि प्रवाहिता समायाति । भखिलविधानग्रन्धाना- 
मेवमेवाभिप्रायो वर्तते यत्‌ सम्पूर्णप्रजासु शान्तिर्भवेत्‌ू, न केईपि कापि पीडयन्तु, न्‍्यायमार्गमुल्लष्य न को5पि 
कस्यापि धनादिक गुह्तु । विश्वशान्तिवर्द्धसस्थ च सम्मानतादिकमपि पदवीप्रदानादिविधिना राज्याधिकारिभि 
क्रियते । पाक्षिकों यदि शवितिसम्पन्नों भूषतिवंर्ततें तदा स्वाधिकारादप्रमत्तो भृत्वा न्यायमार्गानुकूछ प्रजारक्षण 
दृष्टरोधन च्‌ करोतु । स्वस्थापि सौजन्यपूर्णो व्यवहारों भवेत्‌ । यदि स सामान्यगृहस्थो5स्ति तदापि स्व-स्वविभ- 
वानुकूल्येन स्वाधिकारभूमौ शिष्टानुग्रह दृष्टनिग्नहद्न॒ करोतु । सर्वेपामपि पाक्षिकाणामेंब प्रवुत्तो सत्या स्वयमेव 
जगति शान्ति कलहाभावों भवेत्‌ प्रजावर्गश्च सुखी स्थात्‌ । सुजनता पारस्परिका प्रीतिश्चापि पाक्षिक कर्त्तव्या । 
परस्परदर्शनमात्रेणेव सज्जनानाम्परा प्रीतिरुत्पाद्या | गुणिनमबलोक्य प्रमोदो हर्पात्तिरेक प्रकाइय । एवमुक्तप्रकारेण 
यस्य मनसि निर्मलो भावों भवति स एवं धर्मपक्षस्याभिनेता पाक्षिक स्यादिति ज्ञातव्यम्‌ | ११ ॥ 


पाक्षिक श्रावक सम्पूर्ण विश्वरूपी अपने गृहमे सुख और शान्तिको कायम रखनेनेके लिए दुर्जन 
पुरुषके दुष्ट कार्योका रोकना तथा सज्जन पुरुषोकी रक्षा करना अपना कत्त व्य समझत्ता हैं। वह स्वयं 


सबसे सज्जनत्ताका व्यवहार करता है और परस्परके सम्मिलनसे हषित होता है। ऐसा निर्मल भाव 
पाक्षिक श्रावकका होता है। 


भावार्थ--जबत्तक इस भूमण्डलपर भोगशभृुमिकी प्रवृत्ति थी तबतक सभी मानव सन्‍्तोषी, सुखी, 
वेर-विरोधरहित और तीत्र लाछसाओकी वासनासे दूर थे। उस समय कोई किसीके सुख या दु खका 
साधक या बाधक न था। वे जीव मन्दकषायी होते थे और कालके नियमानुसार प्राप्त सवंसाधारण 
समान विषयोको भोगते हुए सुखी रहते थे। वहाँ स्वाभाविक साम्यभाव था । न कोई दीन था, न 
दरिद्वी था, न कोई सम्पन्त था और न ऐश्वयंशाली ही। अभिप्रायपूर्वक ब्रताचरण और पापम्रवृत्तिका 
उस समय सर्चथा अभाव था। अल्पाहार, अल्प इच्छाएँ, नियमित भोग, नियमित उपभोग, नियमित्त 


विहार, सच्तानोत्पत्ति व जन्म-मृत्यके समान नियम तथा कल्पवृक्ष द्वारा सम्पूर्ण इच्छाओकी पृत्ति 
ये सब भोगभूमिकी विशेषताएँ थी | न्‍ पे के 


हि कमंभूमिका प्रारम्भ होते ही इससे अन्तर आया। सन्‍्तानोत्पत्तिके सियम बदल गये | भोग- 
भूमिसे वालक-बालिका युगल उत्पन्त होते थे। अब अलूग-अछूग समयमे एक-एक ही उत्पन्त होने लगे। 
उस समय वे बालक सात सप्ताहमे स्वय वृद्धि पाकर युवावस्था सम्पन्न बन जाते थे, पर अब उनके 
परिपालन व परिवर््धनोमे वर्षोका समय लगने लगा । अब युवावस्थाके प्राप्त होनेमे सोलह वर्ष रूगने 
लगे। बालकोका परिपालन व परिवर्द्धन स्व्य न होकर दूसरोकी सहायतासे ( यह सब कार्य ) होने 
छगा। उस समय सन्‍्तानोत्पत्ति मात्ता-पिताके आयुके अन्तिम जीवनमे होती थी और समान कालमे 
सन्तान युगलके जन्म लेनेके पश्चात्‌ दोतोकी आयु समाप्त हो जात्ती थी, पर कमंभूमिमे मात्ता-पित्ताके 
मध्य जीवनमे बल्कि युवावस्थाके प्रारम्भिक समयमे ही सनन्‍्तान उत्पन्न होने लूगी । यही कारण है कि 
जिससे कर्मभूमिज वालकोके माता-पिता पर अपनी सन्तानके पालन-पोषणका तथा उनके व अपने 
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भविष्यके जीवनके निर्वाहके लिए योग्य सामग्रीके सचय करनेका भार आ पडा | 


ज्यो-ज्यो भोगभूमिका अन्त निकट आया मनुष्यकी छालसाएँ तथा भोगोपभोगकी सामग्रीके 
सचय करनेकी प्रवृत्ति बढती गईं, कल्पवृक्षो पर अपना-भपना कब्जा किया जाने लगा, छीना-अपटी 
होने लगी | कलहका बीज यहीसे शुरू हुआ । अपनी-अपनी सन्‍्तानका मोह तथा अपत्ता णेप जीवन 
यापन करनेमे आनेवाली आपत्तियोके निराकरण करनेकी चिन्ता छोगोको यहीसे प्रारम्भ हुई। इत्तना 
ही नही, पापमूलक परिग्रहके सचय करनेकी प्रवृत्तिका प्रारम्भ भी यहींसे हुमा । 


प्रकृतिने परमोदार कल्पवृक्षो को ऐसे पापस्थानसे धीरे-धीरे उठा लिया। जनत्ता चिन्तित हुई। 
उस समयके कुलधमंप्रवत्तंक कुलकरोने उन्हे खेती द्वारा धानन्‍्य उत्पन्न करने की सम्मत्ति दो। लछोगोने 
उसे मान्य किया | खेती होने लूगी | उत्पन्न धान्यको सग्रह करने व उसे सुरक्षित रखनेका प्रइन खडा 
हो गया । इसे हल करनेके लिए घर बनाने की आवश्यकता हुई । भोगभुमिमे शीत्त, उष्ण और वर्षा का 
कोई कष्ट न था | वह सब अब क्रमञ प्रारम्भ हीने लगा, इसलिए भी घर वनानेकी तथा वस्त्र वनाने- 
को जरूरत लोगोको मालूम हुई । इस आवद्यकताने ही कृषि और शिल्प उद्योगको जन्म दिया | 


इस दोनो व्यवसायो की वृद्धि के लिए यह भी आवश्यक मालूम होने छगा कि प्रामान्तरोंसे 
लाने व लेजाने की भी प्रवृत्ति चालू होनी चाहिए। जो लोग स्वय यह सब काय॑ न कर सके वे दूसरो 
को मदद दें । इस तरह वाणिज्य तथा मसि ( लेखन कमं-मुनीमी आदि ) कम का प्रारम्भ हुआ। जो 
लोग उक्त कार्यों द्वारा कोई उद्योग नही कर सकते थे वे दो भागोमे विभक्त हुए | उन्तमे कोई तो बल- 
वान्‌ थे जो परिश्रम करनेके बजाय दूसरोका झपट लेना ही उत्तम समझते थे, कोई ऐसा करनेवालो को 
स्यायी न समझकर उनसे मोर्चा लेनेको तैय्यार रहते थे । दोनो एक ही श्रेणीमे शामिल हुए और इनके 
जिम्मे प्रजाका पालन रक्षण तथा पारस्परिक कलहका निवारण कर न्याय नीतिकी श्रवृत्तिका कार्य 
सौपा गया | और इस त्तरह असिकर्मं ( गस्त्रग्रहणह्वा रा लोक-रक्षण ) का जन्म हुआ | 


इन तरीकोमे से किसी भी त्तरीके पर अपनी जीविका न कर सकनेवाले शेष लोगोने उक्त सभी 
वर्गोकी भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी सेवाओके कार्य अगीकार कर लिए और ये सेवाकर्म द्वारा ही अपना 
जीवन निर्वाह करने लगे। इस तरह क्रमश क्रषि, शिल्प, वाणिज्य, मसि, असि और सेवा ऐसे षद्‌ 
कर्मोकी सुष्टि हुई । 


इन सभी वर्गोके लोगोकी प्रवृत्ति ठीक उचित तरीके पर रहे और कोई किसी पर अनुचित्त 
जोर न करे इसका प्रबन्ध जिन असिकर्म करनेवाले बलवान और वार पुरुषोके ऊपर अवलम्बित था, 
उन्तमे भिन्‍न-भिन्‍न मत न होकर एकमतसे कार्य हो इसके लिए उन्ममे किसी योग्य बुद्धिमान उदार 
निस्‍्वार्थी व्यक्तिको प्रजा द्वारा मुखिया चुना गया और उसे “राजा” को सन्ना दी गई। कमंभूमिके 
प्रारम्भका और भोगभूमिके अन्तका समय ही ऐसा था जब यह सत्र हुआ। समय समय पर अत्यन्त 
बुद्धिमान्‌ अवधिज्ञानी कुलकर होते रहे, जिन्‍होने सम्पूर्ण प्रवृत्तियोका मार्ग जनताकों बचलाया और 
स्वयके परिश्रमसे उक्त कार्यको सुसम्पन्न किया । 

इस युगके प्रारम्भमे अच्तिम कुलकर भगवान्‌ आदिनाथ स्वामीके पिता श्री नाभिराय हुए । 
उसके बाद भगवान्‌ ऋषभदेवने उक्त सम्पूर्ण प्रजाके बाह्य और आशभ्यन्तर सस्कारोके अनुसार क्षत्रिय, 
वैद्य और शूद्र इन तीन वर्णोमे प्रजाको विभवत्त किया। तथा भगवानुके पुत्र श्री भरत चक्रवर्तीनि, 
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जिनके नामपर इस देशका भारत नाम पड़ा, ब्राह्मण वर्णकी स्थापना की | इस त्तरह चार वर्णोकी 
स्थापना हुईं। 


इस व्यवस्थाके बन जानेपर भी अनेक ऐसे दुष्ट पुरुष होने लगे जो व्यवस्था को बिगाड कर भी 
ब्रिना परिश्रम किये जोर जुल्मसे दूसरोकी संपत्ति हडपने लूगे । इसके लिए वे छोगोको नाना कष्ट देने 
लगे। साथ ही कुछ ऐसे भी वर्गके लोग हुए जो दुसरोके कार्योमे मददकर परोपकार करने लगे | अतएव 
इन दोनो प्रकारके दुर्जतो और सज्जनों का क्रमश निग्रह करने और उपकार करनेका कार्य आवश्यक 
हो गया । मुख्यतया सज्जन का सम्मान और दुष्टो का मानमर्दन करना राजधर्म था। तथापि यथावसर 
प्रजाके प्रत्येक गृहस्थ को भी यह्‌ आवश्यक हो गया कि वह दुष्टका मर्दंन तथा शिष्टकी रक्षा व सम्मान 
को अपना कत्तंव्य-धर्मं समझे, क्योकि बिना ऐसा किये धर्मका परिपालन नही किया जा सकता था। 


गृहस्थोमे भी अनेक भेद होते हैं। कुछ तो ऐसे हैं जो लौकिक कार्योको ससार बन्धनका कारण 
मानकर कम करते जाते है और आध्यात्मिक प्रवृत्तिको बढाते जाते हैं । वे नैष्ठिक श्रावक कहलाते है ! 
उत्तके उस अछोकिक मा्गमें बढनेका क्रम ग्यारह प्रतिमाके रूपमे विभाजित है। इनमे प्रत्येकके लिए 
यह भावश्यक है कि वह अपने चारित्रको उज्ज्वल रखते हुए भी अपने समकक्ष या अपनेसे उन्नत 
चारित्रवालेकी धर्म रक्षा अवश्य करे । 

जबतक कोई धघरमंप्रेमी गृहस्थ अपनेको नेष्ठिक श्रावक नही बना सकता त्तबत्तक वह पाक्षिक 
कहलाता है। इस प्रकरणमे इन्ही पाक्षिक श्रावकोके कत्त॑व्योका प्रतिपादन किया गया है । इस पाक्षिक 
श्रावकका यही धर्म है कि वह धर्सेवी सज्जनोकी रक्षा करे | उनके धर्मसेवन कार्यमे यथोचित सहायता 
दे और उनमे बाघा देनेवाले दुष्ट मनुष्योको दण्ड दे । 


विष्वमे यदि शान्तिकी स्थापना करनी है और सम्पूर्ण प्रजाको सुखी बनाना है तो प्रत्येक 
पाक्षिककों स्वय सुजनताका व्यवहार करना होगा और सुजनोके साथ भाईचारेका व्यवहार करते हुए 
दुष्टोका निराकरण करना होगा | ऐसा करना पाक्षिक अपना घमम मानता है। वह समझत्ता है कि 
यदि में स्वयं उच्चतम घ॒र्मका पालन नही कर सकता तो मेरा यह तो अवष्य कत्तंव्य है कि दुसरोको 
उसका परिपालन करने दूँ, उत्की मदद करूँ तथा उनके कार्यमे आनेचाले विध्तोको टूर करूँ | 


नह धर्मात्मा पुरुषोको देखकर प्रसन्न होता है। उसके अग अग पुलकित हो उठते हैं। वह 
सेवा करनेको लालायित हो उठता है। थोडे शब्दोमे यह कहा जा सकता है कि धरम शासनके चलानेके 
लिए वह स्वय सेवक वीर सैनिककी भाँति अपनेको सदा सन्‍्नद्ध रखता है। धर्म व धर्मात्माकी रक्षाके 
प्रति ऐसा जिसका निर्मल भाव है वही पाक्षिक गृहस्थ है ॥ ११॥ 


प्रइन--पाक्षिकस्य विश्येपा तु प्रवृत्तिः कीदृशी वद । 

अन्न पाक्षिकधावकस्य कत्तव्यविशेषा निदिश्यन्ते । 

आगे पाक्षिक श्रावकके विशेष कर्त्तव्योका उपदेश गाचार्य महाराज करते हैं-- 
( उपजाति ) 


कार्या स्वचुद्धथा भरुवि मित्रताअपि 
प्रमुच्य मायां सकले। सम॑ हि | 


जा 
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यतो भवेत्ते विमलेव कीर्ति! 
स्व॒राज्यलक्ष्मीदच सदा स्वदासी ||१२॥ 


कार्यत्यादि--यतो भुवि विमछा कीति प्रस्फुरति । न केवल कीर्तिरेव भवति अपितु स्वराज्यल्क्मी' । 
स्व च तद्‌ राज्य स्वराज्य तदेव लक्ष्मी' इति स्वराज्यलक्ष्मी सदा स्वदासी इव त सेवते | तस्मात्‌ कारणात्‌ 
स्ववुद्धया स्ववुद्धिपृर्वकं माया-कपव्वृत्ति प्रमुच्य परित्यज्य सकल सम “सच्त्वेपु मैत्री विदघातु” इति अमितगत्या- 
चार्योपदेशपरम्परामनुस्मरता जाति कुल विभव सपत्ति-ज्ञान-बल गति-दारिद्रथ जरा-रोग-सुभगत्व दुर्भगत्वादिभेद- 
मनारम्य दीनैह्निर्दारिद्रभोपेतैजरासजापीडित हीनकुछजै कुलीन श्रीमद्भि सपत्तिशालिभिविद्रद्भर्मू्निर्वलैवलवद्मि- 
दुभगे सुभगवा पुरुषस्त्रीनपु सके पश्ु-पक्षि-कीटपतद्भादिभिदच सर्व प्राणिभि सह समानरीत्या मित्रता नामसुख- 
दु खसमभागित्वरूप बन्घुत्वम्‌ । अवश्य कार्या करणीया ॥ १२॥ 


इस लोक और परलोकमे सुखके अभिलछाषी श्रावकको उचित है कि वह प्राणिमात्रके साथ सुख- 
दुखमे समभागी बने । धर्मज्ञ सज्जनकी यही पहिचान है कि उसे किसी प्राणीको दुखी देखकर करुणापूर्ण 
खेद उत्पन्न होता है और शव्त्यनुसार उसके कष्टको दूर कर देनेकी भावना व प्रवृत्ति पाई जाती है 
तथा दूसरे प्राणियोको सुखी देखकर उसे प्रमोद होता है। इस भावका नाम ही मेत्रीभाव या ठच्चुत्व- 
भाव है। श्रावक निष्कपट भावसे प्राणिमात्रमे ऐसा भाव रखे त्तो ससारभे उसकी निर्मेलकीर्ति फंले 
और सवंतन्त्र स्वत्तत्त्र शासनरूपी सपत्ति सदा उसकी दासीके समान सेवा करे। 


भावार्थ--प्रत्येक प्राणीकी प्रवृत्ति ऐसी है कि वह पराधीनता और अकीर्तिको किसी भी हालतमे 
पसन्द नही करता। वह घरमे, मुहल्लेमे, ग्राममे, देशमे, राष्ट्रमे, जातिमे और सभामे सर्वत्र अपनी 
प्रशसा और स्वत्तन्त्र-वृत्तिका अभिलाषी है | 


पराधीनता सचमुचमे अत्यन्त कष्टदायक है । पशु, पक्षी और कीडे-मकोडे भी क्षणमात्रको प्राप्त 
होनेवाली परतन्त्रताको सहन करना पसन्द नही करते | यदि किसी पक्षीको आप पिंजडेमे बन्द करदें 
तो वह छटपटायगा और भागनेका अवसर पाते ही भाग जायगा । हाँ जिसे पराधीनता सहते-सहते युग 
बीत गया हो और जो स्वातत्यसुखको विस्मरण कर चुका हो वह भले ही पिंजडा छोडकर न जावे 
परन्तु फिर भी यह प्रवृत्ति १०-५ दिन ही रहेगी। जहाँ उसने कुछ दिन पिजडेके बाहरकी हवा खाई 
कि उसे अपनी प्रिय स्वतत्रताकी याद होने लगती है और अपने स्वराज्यके भोगके लिए वह चल देता 
है। पीजडा चाहे सुवर्ण का ही क्यो न बना हो, तथा उसे रोज दूध, चावल और मिष्टान्न ही क्यो न 
खिलाया जाता हो किन्तु पक्षी पराधोनताके दुःखके आगे इन सुखोकी हेय समझता हैं। उसे पराधीन 
रखनेवाला व्यक्ति चाहे कितने ही प्रेमसे रखे, दुलार करे, सुखी बनानेका प्रयत्न करे, पर ये सब बातें 
स्वातत््य सुखके चरणोकी धूलिको भी स्पर्श नही करती । हि 


पक्षीको अपने वनस्थली, रम्यवृक्षावली, सरोवरका किनारा, निर्मेल आकाशमे पक्तिबद्ध हो 
स्वच्छन्दतासे उडना, एक-एक दाना ढूँढकर चुगता व अपने बच्चोको चुगाचा यह सब जितत्ता भात्ता है 
उतना पिंजडेमे बैठकर मिष्टान्न खाना नहीं भाता। उस स्वाधीन सुखके सामने वह इस पराधीन 
सुखको महान दु खका प्रतीक समझता है। पक्षियोकी तरह पशु भी बन्धनमे रहना पसन्द नही करते वे 
बन्धनको त्तोडकर भाग जाना पसन्द करते हैं। गाय, भैंस, घोडा, बैंल, बकरी, ऊँट, हाथी, और हिरण 
आदि कोई भी पशु बधनमे बद्ध नही रहन्ता चाहते। पालतू पद्नु यद्यपि जीवनके प्रथम क्षणसे ही बंधनमे 
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रहे है, उन्होने पराधीन रहकर ही अपनी जिन्दगी गुजारी है, उनका अपना कोई निजी स्थान नही जहाँ 
वे सानद स्वतस्त्र रह सकें त्तो भी वे बधनसे छूट जाना चाहते है। 


कीडे मकोडे भी अपने स्वतत्र मार्गसे चलत्ता पसद करते हैं। चाहे वे किसी खतरे के स्थानमे 
ही क्यों न जाते हो उन्हें यदि उठाया या छेडा तो वे छटपटाकर तुम्हारे सपर्क॑ से दूर हो जानेका 
प्रयत्न करेंगे । ह 


जब इन सब प्राणियोको पराधीनत्ता पसद नही तो मानव प्राणी जो सब प्राणियोमे श्रेष्ठ समझा 
जाता है, वह क्यो पराधीनता पसद करेगा ? वह तो बात-बातमे स्वराज्यका प्रेमी है । जबतक वह 
घरमे है, घरमे स्वराज्य चाहत्ता है । वह यही त्तो चाहता है कि घरमे मेरा शासन रहे, मुझे किसीके 
अधोन होकर न रहना पढे | सब या तो मेरे शासनमे चलें या फिर सबके साथ-साथ मुझे भी स्वतत्रता 
पूवंक रहनेका पूर्ण अधिकार हो । 


जिस समय उसकी हृष्टि घरसे बाहर मुहल्ले पर जाती है तो वहाँ भी वह किसी दूसरे मुहल्ले 
वालेका शासन पसद नही करता | यदि कोई मुहल्लावाहा उस पर अपना कुछ शासत्त चलावे तो उसके 
साथ तुरत झ्षगडा हो जानेका प्रसग आ जाता है। छोटे गावामे या शहरोके मुहल्लोमे झगडे हो जाने 
के कारण एक दूसरेको अपने-अपने शासनमे रखने तथा स्वय दूसरेके शासतको पसन्द न करनेकी 
मनोवृत्ति ही काम करती है । घर-घरमे पिता-पुत्र, भाई-भाई, सास-बहू, जिठानी-देव रानी, तनद-भौजाई 
भादि मे भी यदि कोई झगडा होता है तो एक दूसरेके शासनमे न रहने तथा घरकी संपत्ति व भोगोप- 
भोग की सामग्री को स्वत्तत्रता के साथ उपयोग कर लेने की इच्छा से ही होता है और वह तबतक 
चलता है जबतक एक दूसरेके बधनसे उन्मुक्त होकर स्वृतत्र भोगोपभोगके निमित्त उस सपत्तिका बट- 
वारा नही कर लेते | 


कलह के जो कारण घर घर मे हैं वे हो ग्राम और मुहल्लेके झगडोके कारण हैं। चूँकि मनुष्य 
का एक दूसरे के साथ चलनेवाला सबंध घर और ग्राम या अपने शहर तक ही सीमित नही है बल्कि 
अपने प्रान्त सम्पूर्ण देश तथा विदेशोसे भी उसका सबन्ध है और यह ऐसा सम्बन्ध है जिसका अलग 
होना गाहंस्थिक अवस्था मे असभव है। प्रत्येक मानव जैसे जैसे वह अपने प्रान्तको, देशको व राष्ट्रको 
अपनाता जाता है वेसे वेसे उसका उसमे निवासी जनोके प्रत्ति अपनत्व बढता जात्ता है। ऐसी भवस्थामे 
मनुष्य का स्वात्तत्त्य व्यक्ति-स्वातन्त्रय नही रह जाता बल्कि वह एक समूचे देश व राष्ट्रका स्वाततन्त््य 
हो जात्ता है। वह चाहता है कि हमारे देशमे उसमे निवास करनेवाले व्यक्तियोका ही शासन हो। वे 
अपने सुख-दु खका विचार स्वतस्त्रता पूवंक कर सके | उनके इस कार्य॑मे कोई बाधक न हो। इसका 
नाम है प्रत्येक देश या राष्ट्रका स्वराज्य । 


जिस तरह प्रत्येक घरमे निवास करनेवालोका पारस्परिक सहानुभूत्तिपूर्ण सर्व-दुःख-सुख 
समभाव है । ओर जैसे एक दूसरेके शासनमे न रहनेकी आकाक्षा रहत्ती है वेसे ही दूसरेकी अपने 
शासन में रखने की भी अभिलाषा न हो त्तो घरमे पारस्परिक स्नेह बधन दूर नही होता बल्कि सुहृढ बनता 
है। उसी तरह प्रत्येक ग्राम, देश या राष्ट्रवासियोका भी जब इसी त्तरह प्रत्येक ग्राम व देशवासीके 
प्रति परस्परमे एक दूसरेपर शासन करनेकी मनोवृत्ति न हो परस्पर मेत्री-भाव आर्थात्‌ सुख-दु ख 
समभागित्व हो तो उन्त देशवासियोमे भी पारस्परिक स्नेह बधन हृढ होता है और सगठन सुहृढ 


होता है। 
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यही स्वार्थ वासना रहित सर्व सुख-दुख समभागीपना देशके सगठनको मजबूत कृरता है और 
वहां देश स्वराज्य प्राप्त कर सकता है इसके विपरीत नही कर सकता | जो मनुप्य अपने स्नेहकी सीमा 
अपने देश या राष्ट्र तक ही सीमित नही रखता बल्कि समूचे ससारके प्राणियोकों अपना बधु मानता 
है वह गाहँस्थिक स्थितिसे दूर हो जाता है। गाहंस्थिक स्थिति अपने व्यक्तिगत भोगोपभोगके स्वार्थ 
साधन करनेका एक गुट है जिसकी सीमा उस घरके निवासियों तक है । जो अपने ग्रामकी भलाई उसकी 

स्वन्त्रताका विचार रखता है उसे अपने घरमे विद्येष स्वार्थंथ साधक व्यक्तियोका मोह कम कर देना 

पडता है और अपने स्तेहके क्षेत्रको बढाना पडता है | जो ग्रामके वाहर भपने देश या राष्ट्रको अपने 
स्नेहका क्षेत्र बनाता है उसे ग्राम या प्रान्‍्तका मोह छोड देना पडता है और उसका उतना ही ख्याल 
रखता है जितना अपने देशके दूसरे ग्रामो का | 

अखिल विद्वको अपना स्नेह बखेरनेकी इच्छा रखनेवाले तथा सारे ससारके प्राणिमात्रके सुख 
दुखमे समभागी होनेवाले महापुरुषको अपने देश व राष्ट्रके स्वार्थको भी दुनियाके स्वा्ंमे मिला देना 
होगा । अपने इस महान्‌ यज्ञको पूरा करनेके लिए उसे गाहंस्थिक जीवनका त्याग करना होगा, व्यक्ति- 
गत स्वार्थंको किनारे रखना होगा, कठोर साधना करनी होगी त्तव वह अखिल विश्वको अपना आत्म- 
राज्य पानेका शुभसदेश सुना सकेगा । 

यह साधु पुरुष ससारके विषय-भोगगत्त स्वार्थंकों झूठा स्वार्थ मानता है, उसे कलहका वीज 
मानता है, शारीरिक आवद्यकताओकी अभिलाषाको आत्म-भिन्‍्त निर्जीव पदार्थंकों सेवा मानकर उससे 
आत्म-धर्मका कुछ भी स्वार्थ नही मानता | पौद्गलिक तत्त्वमय शरीर और पुद्गल कम दोनो आत्म- 
तत्त्वको वधनमे डालनेवाली-पराघीन करनेवाली वस्तु है | साथुके सम्पूर्ण प्रयत्न दोनोंके मूल विनाशकी 
ओर सदा रहते हैं। यह परिपूर्ण अहिसादि पाँच महात्रत्तोका पालन करता हुआ जब अपने प्रयत्नमे 
सफल होता है तब आत्मराज्य-स्वराज्यको प्राप्त कर लेता है। 

ऊपर के व्याख्यान से यह सिद्ध है कि चाहे सासारिक हृष्टिसे हो चाहे पारमार्थिक हृष्टिसे, जो 
मनुष्य स्वराज्य के स्वातन्त्र्य सुख का अनुभव करना चाहता है उसे व्यक्तिगत स्वार्थोका मोह त्यागकर 
विश्वके प्राणियोसे मित्रता करनी चाहिए | ऐसा व्यक्ति ससारमे अक्षय कीतिका सम्पादन करता है। 
स्वार्थी मनुष्यों की ही ससारमे अकोति होती है। इन्ही सिद्धान्तोके आधारपर पाक्षिक श्रावक जाति- 
सम्प्रदाय-ग्राम-प्रान्त आदि भेद भावकोी भुलाकर समस्त मानवोंके साथ सम-दुख-सुख-भागी बनकर 
बघुत्व भाव स्थापित्त करता है ॥ १२॥ 

( उपजाति ) . 
सुखी बह्यधर्मेण भवामि नित्य 
होवश्व भावों न कदापि काये।। 
भवामि धर्मेण सुखी सदेति 
कार्यात्मशान्तेवरभावनेव ॥ १३ ॥ 


सुखीत्यादिः---अघर्मेंण (हसयाअसत्यसम्भाषणेन परधनापहरणेन परवनितासभोगेन कूटकपटब्यवहारेणा- 
त्मस्वार्ोसाधनेन स्वभोगोपभोगसाधनाथ.._ परप्राणपीडनेन अखिललोकानामपि द्वारिद्रधाभिभूतक्षुत्क्षामपीडित 
निव॑स्त्रकत्वादिभीमदु खोत्पादकेन घान्यवस्त्रादिपरिग्रहसशझ्चयरूपमहापापेन नित्य सर्वदा सुखी भवामि भविष्यामि, 
एवं भाव कदापि न कार्य । तथा सदा धघर्मेणेव उत्तमक्षमादु.खितसेवापरोपकारवृत्तिसम्यरज्ञानार्जनदेवती- 
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अवन्दना-सम्यग्गुस्सेवादुखितदानादिकर्मणा अह सुखी भवामि भविष्यामि इति आत्मशान्ते स्वात्मनिर्वृत्तिहेतो 
वरभावना श्रेष्ठभावना सदा कार्या ॥ १३ ॥ / 
हिंसादिरूप पापोके द्वारा परधनहरण कूटकपट द्वारा स्वार्थ साधन परस्त्रीभोग अपने भोगोपभोगके 
निभित्त पर प्राणियोको पीडा देना आदि दुष्कर्मोके द्वारा अधिकाश मानवोको दरिद्र-क्ुधापीडित और 
नग्न बना देनेवाले घन, धान्य, वस्त्रादि परिग्रहको अतिसग्रह करने रूप महापाप रूप व्यापारके द्वारा मे 
सुखी हो जाऊगा ऐसा भाव कभी नही करता चाहिए। पाक्षिक गृहस्थको सदा यह भावना सर्वोत्तम 
प्रकारसे करनी चाहिए कि उत्तमक्षमा, दुखियों की सेवा, परोपकार, सम्यग्ज्ञाकाा लाभ करना व 
कराना, देववन्दना, तीर्थवन्‍्दना और सम्यगगुरुकी सेवा व दुखित दानादि सत्कर्मं स्वरूप धर्मके द्वारा ही 
मैं सदा सुखी हो सकूगा ऐसी उत्कृष्ट भावना सत्तोष सुख ओर शान्ति प्राप्त करनेके लिए सदा हृदयमे 
रखनी चाहिये । 
भावार्थ--धर्मं सुखका साधन है और अधर्म दु खका ऐसा प्रायः सभी कहते हैं किन्तु धर्मे क्या 
है और अधमं क्या है इस विषयमे बडा विवाद है। और इसी विवादके कारण सिद्धान्तवादी भी भटक 
जाते है। उन्हे भी वास्तविक मार्ग नही मिल पात्ता | इसलिए श्री पृज्य आचार्य महाराजने पूर्व इलोकोमे 
यह बता दिया है कि “अहिसैव परो धर्म” । 
सत्य, भचौय॑ं, स्ववनितासंत्तोष, अल्पपरिग्रहत्व, क्षमा, विच्य, सत्तोष, सरलवचृत्ति, त्याग और 
दान आदि सम्पूर्ण ध्मं एक अहिसामूलक ही हैं । विना अहिसा पालनके इनमेसे एकका भी पालन नही 
हो सकता और गहिसाव्रती इन सभी क्रत्तोको अहिंसा की बढती हुई भावनासे स्यथ प्राप्त कर 
लेता है। इसके विरुद्ध हिसाचारी, असत्यभाषण, परधनहरण, परवनित्ताहरण, भयकर परिग्रह सम्रह, 
क्रोध, उद्धतता, असत्तोष, कूटवृत्ति और अनुदा रत्ता आदि दुगंणोका स्वय शिकार हो जाता है। अथवा 
ऐसा कहिए कि बिना हिसाके इतसमेसे कोई पाप नही हो सकते इसलिए “महिंसा ही श्रेष्ठ धर्म है” 
ऐसा उपदेश किया गया है। दूसरे शब्दोमे यह भी ध्वन्ति निकलती है कि “हिंसा ही सब॑ पापका मूल 
है, और इसलिए यही अधर्म है” 
उक्त मूल सिद्धान्त पर ही पाक्षिक श्रावकको उपदेश दिया गया 'है कि स्वपरोपकारकरण, 
संवंजीवसुखदुखसमभाव, घमंज्ञ पुरुषसे प्रीति, धर्मात्मा पुरुषोकी सेवा, उनके धर्म साधनमे सहायता 
तथा धरंके अगभूत्त तीथे, देवस्थान और सम्यग्गुरु आदिका विनय एवं इनके रक्षण करनेमे अपना 
सवंस्व त्याग आदि पाक्षिकके धर्म हैं । 
पाक्षिक श्रावकको उक्त धर्ंका स्वरूप समझकर उसपर सदा हृढ रहना चाहिए। सदा यही 
विचार करता चाहिए कि अपने धर्ंको पालन करनेसे ही में सुखी रहेगा । इसके विरुद्ध अधर्म सेवनसे 
कभी सुखी न रह सकूँगा | ऐसी भावनासे उसे शान्ति सुख और सन्तोष प्राप्त होगा ॥१श॥ 
( उपजात्ति ) 
भार्या न वोध्या कहुभापणेन 
स्वसद्मवार्तापि चहिने भाष्या | 
निजात्मनिन्दैदव सदेति कार्या 
की परप्रशंसाखिलसी झुयदात्री ॥ १४ ॥ 
स्थाददिः--पराक्षिफश्षावकस्थ गाहस्थिकजीवननिव सुखपूर्वः दिशत्याचार्य 
स्वभार्या स्वकय कट्भापणेन न वोध्या ने शिक्षणीया । कक 8 पर हि 
ड 5 भवति । तथा सति 


श्र धावकषम॑प्रदीप 


सच्छिक्षाया अपि न फोअपि प्रभावों भवत्ति, अत एवं प्रिय द्वित॑ थे पक्तम्पम्‌ । स्वसद्यति था काईपि गोपसीया 
पाता दम्पत्योभ्ापों, पितृपुत्नयो्ां मध्ये भयेतृ सा वहिर्ग भाषा गृहातिरिक्तानां पुण्वाणां पृरस्ताक्ष श्रगाधनीया । 
भोजन-पान-पान-निधुवन-घन-सपत्तिकादिपिषयानाछखग स्यापार-्यवहा रा दिजीयनोपायमिपयद्ाछम्ध्य गृहस्मेपु 
परस्पर परिस्मित्यनुसारेण यथायरार पदुवार्तलापों भगतेय तस्य बहिभणने स्थगृहच्छिदप्रफापन भयति, स्व्थरिणों 
विरोधिनएच तेंन स्वलाभाय परहानईँ च॒ प्रयततन्ते । एवं प्रगद्भप्रस्वापप-गृहतदस्य पदत्िरिक्तगृद्रनदस्यानामप राषी 
भयति परस्पर पलह॒४च जायते लो॥निस्दा स्वार्यभ्रश्वरय भवति, अत्तएय ने यहिर्भाव्या स्वगृहवार्ता स्वगुपछा भायिभि 
पाक्षिमी सदा निजातानिन्दय फार्या मगिल्सौरयदातों परप्रयागा थे, गत' परगृणास्येषण आत्मदोपान्येपण थे छाभ- 
प्रद भवति । एयमुनगुणविश्विप्ट शि'टपुगघ एवं इटू छाके प्रध्रत उच्यगोत्रकर्मा्धफइव भवति | मत एवं 
उभयलोकसुखप्रदा एपा सीतिरद्वीवर्त्तव्या ॥ १४ ॥॥ 
पाक्षिक श्रावकका यह भी कत्तंव्य है कि चह अपनी पत्नीकों भी उत्तम शिक्षा देवे ओर उससे 
सदा प्रिय बचनोसे वातलाप करे। यदि कोई भुटि हो त्तो मघुर घब्दोमे ही उसे समझावे कठोर धब्दोका 
उपयोग न करे । अपने गृह सम्बन्धी सुख-दुस् आदि की चर्चा दूसरों से न करे, सदा अपने अवगुणी 
की निन्‍दा भोौर दूसरोंके गुणोकी प्रद्गसा फरे ऐसा व्यवहार उसे सुसदाई होगा | 
भावायं--गृहस्थी एक रथ के समान हैं। कोई भी रथ त्व तक ठीक नही चलता जब तक कि 
उसके आधारभूत्त दोनो पहिए समान न हो | इसी तरह गृहस्थ जीवनके पत्ति भर पत्नी ये दोनों ही 
प्रधान अग है| ये दोनो यदि समान भायु, रूप, विद्या, सम्पत्ति और प्रकृतिवाले हो तो सम्बन्ध उत्तम 
चलता है। यह वात्त प्राय देखी जाती है कि वर और कश्याके अभिभावक माता पिता आदि वर कन्या 
का रूप और सापत्तिक अवस्था मात्र इन दो बातोका ही उनके विवाह मे विचार करते हूँ, शिक्षा- 
स्वभाव आदि के मिलानका विचार नही करते | शिक्षा की परीक्षा सरलततासे होने पर भी स्वभावकी 
परीक्षा होना सरल नही है | स्वभावकी परीक्षा मनुष्यकी त्तव होती है जब कुछ दिन काम पड़ जाता है, 
इसलिए श्रीगुरु यहाँ सर्वसाधारण के निर्वाह योग्य गृहरूष जीवनके लिए अत्यन्त उपयोगी उपदेश देते 
हैं कि गृहस्थको उचित है कि यदि उसकी पत्नी शिक्षित नही है तो वह पति द्वारा शिक्षित बना ली 
जावे । यह शिक्षण परस्पर मधुर शब्दोके व्यवहार पूवंक हो तो ही लाभदायक होगा, इससे प्रकृति भी 
उत्तम बनेगी। यदि पत्नी शिक्षित है जीर पति मशिक्षित है तो पत्नी का कतंव्य है कि मधुर वाणीके 
द्वारा पत्ति को शिक्षित करे और उसे अपने अनुरूप बनावे । शिक्षित दम्पति ही परस्पर अनुकूल स्वभाव- 
वाले हो जाते हैँ । एक शिक्षित भौर दूसरा भक्षिक्षित हो तो प्रकृतिका मिलान न होनेसे दोनोका जीवन 
दुखमय व्यत्तीत होता है इसलिए दोनो को एक दूसरेको शिक्षित वनानेका प्रयत्न करना ही सुखी 
गृहस्थ जीवन का सर्वोत्तम उपाय है। यह उपाय तभी सफल हो सकता है जब कि दोनो परस्पर 
मधुरभाषी हो । 
गृहस्थ जीवनमे यह भी पद-पद पर सम्भावित्त है कि पत्ति पत्नीमे किसी विषयको लेकर भिन्न-भिन्न 
मत हो जाय, ऐसे समय अपनी बात दूसरेको समझानेके लिए भो प्रिय वाणीका उपयोग करना चाहिए। 
यह भी सम्भव है कि दोनोमेसे कोई एक दूसरेका अपराध कर बैठे । ऐसी दशामे भपराधीको 
उसका अपराध समझा देना ही उसे दूर करनेका पर्याप्त उपाय है, यदि वह्‌ मधुर शब्दों द्वारा समझा 


दिया गया हो । 
पा यह है कि दम्पत्तिका पारस्परिक व्यवहार मधुर हो तो उसका जीवन सुखी रह सकता है 


अन्यथा दुखी रहेगा। मनुष्य जीवन सुखी वनानेमे मधुर वाणीका ही प्रधान हाथ है, दूसरी बातोका 
उतना महत्त्व नही है । मनुष्य एक दूसरेके प्रति अपना अभिप्राय वाणी द्वारा ही प्रकट करता है ओर 


पाक्षिकाचार २३ 


उसीसे दूसरे के हृदय के भावोको परखता है। घोर अपराधी भी वचनोके द्वारा अपने आन्तरिक ेु अभि- 
प्राय को प्रकट कर क्षमापात्र बन जाता है। त्तथा एक निरपराधी भी अपने कटुभाषणके हारा सर्वसाधा- 
रण की दृष्टि मे भी अपराधी बन जाता है। मधुरभाषियों की प्रकृति समान न होने पर भी परस्पर मेल 
खा जाती है, समान प्रकृतिवाले व्यक्तियों मे भी यदि किसी प्रसगमे कठोर शब्दो द्वारा वार्ता हो जावे 
तो विरोध उत्पन्न हो जाता है। बडासे बडा अपराधी अपने मधुर भाषणसे अपने अपराधको माफ 
करा लेता है। ; 


वचन का बहुत मूल्य है, वचन अमृत्त है यदि हित मित्त और प्रिय हो। श्री तीर्थंकर भगवान्‌ मे 
जन्मके समय से जो १० अतिशय ( विश्येषताए जिनके कारण वे सर्वोच्च माने जाते हैं ) होते हैं उनमे 
प्रियहिंत वचन भी एक महान्‌ अतिशय माना गया हैं। इससे यह स्पष्ट प्रमाणित हो जाता है कि भगवान्‌ 
तीर्थंकर देव अनेको गुणोके द्वारा यद्यपि विभूषित थे तथापि ससारके समस्त प्राणियोके लिए वे इसी 
लिये महान्‌ बन सके कि उनके वचन जन्म से ही प्रिय और हितकारक थे । 


भगवान्की दिव्यध्वनिका महत्त्व उसकी गंभीरता सर्वाथंप्रत्तिपादकत्वादि गुणोके ही कारण 
नही प्रकट हुआ बल्कि इसलिए महत्त्व प्रकट हुआ कि उनकी वाणी इतनी मधुर थी कि उसे सुनने के 
लिए देवता भी त्रसते थे और साधारण प्राणियोमे पशु-पक्षी भी उसे सुनने के लिए आकर्षित होते थे । 
यह आकषंण त्तत्त्वप्रकाशनके कारण नही था क्योकि सवंसाधारण मनुष्य, देव, या पशुपक्षी त्तत्त्ववार्त्ताको 
उत्तता समझते नही, किन्तु उन्की प्रिय मधुर हित्तकारक वाणी मे यह आाइचयेकारी आकषंण था। 


मुनियों के चारित्र मे वचन गुप्ति और भाषा समित्ति को प्रधान स्थान प्राप्त है। इसका अर्थ यह 
है कि या तो वचन ही न बोलें और बोलें तो प्रिय, हित वचन थोडे बोलें । जो चीज अपने सम्पूर्ण रूपमे 
तीथंकरको भी महत्त्व प्रदान करती है और जो मुनि जीवनमे भी अपना प्रधान स्थान रखती है वह गृहस्थ 
जीवनके लिए क्यो न उपयोगी होगी। गृहस्थका चारित्र भी मुनिके चारित्रका एकदेशरूप है इसलिए 
गृहस्थ को भी उचित है कि यदि वचन बोले तो हित, मित ओर प्रिय बोले, अन्यथा भाषण ही न कर मौन 
रखे । यह मधुर भाषण पद्धति जिस त्तरह बाहिरी ससारसे हमारे जीवनको सुखी बनाती है इसी तरह 
इसका सफल प्रयोग घरू ससारके प्राणियोमे भी सम्पूर्ण कष्ट भौर सनन्‍्तापोको दूर करनेको महौषधि है। 
वर्तमान समयमे घर-घरमे कलह देखनेमे भाती है उसका एकमात्र कारण अप्रिय कटुक वार्त्तालाप ही है। 
पुरुष वर्ग यदि शिक्षित होता है तो वह अपनी विद्वत्तेके अभिमानके कारण अपनी भशिक्षित पत्नीका 
निरन्तर अन्तादर करता है, उससे प्रियसलाप नही करत्ता | इसी तरह यदि स्त्रिया अशिक्षित होती हैं तो 
वे शिष्ट भाषणका नाम त्तक नही जानती | स्त्री वर्गके शिक्षित और पुरुषवर्गके अशिक्षित होने पर भी 
ठीक यही दशा होत्ती है। दम्पतिको उचित है कि एक दूसरेको उत्तम शिक्षा देकर प्रिय भाषण द्वारा 
सुखी बनावे | वे तभी ससारमे उच्च आदर्शंका सृजन कर सकते हैं । 


परमार्थ सिद्धिके लिए जेसे साधु सस्था है वेसे ही इहलोकिक उन्नत्तिके लिये गृहस्थ जीवन अगी- 
कार करता भी आवश्यक है। ये दोनो श्रेणिया प्राणी को यथायोग्य सुखी बनानेके लिये हैं । इनके अति- 
रिक्त तीसरी श्रेणी मध्यममागियोकी है जो गृहस्थ जीवनका क्रमश: व्यागकर साधु मार्ग पर जाना चाहते 
हैं। यह श्रेणी भी ग्राह्म है । इन त्तीनोके अतिरिक्त अनियमित और भसयत जीवन व्यत्तीत करनेवाले, एक 
इूसरेके सुख दुखका साथ न देनेवाले, दूसरोको कष्ट पहुँचाकर अपना स्वार्थ साधन करनेवाले, अप्रिय 
सलापके द्वारा दूसरोको कष्ट पहुंचाकर खुश होनेवाले लछोगोकी श्रेणी ग्रहण करने योग्य नहो। ऐमे 
लोगोका गृहस्थ जीवन कष्ठमय व्यत्तीत होता है। अप्रियसलापी स्त्रो पुरुषोमे परस्पर वात-वात्तमे विरोध 


र्४ शावकधमंप्रदीप 


रहता है, यह विरोध क्रमश॒ वेरका रूप ले लेता है और यदि हितू ही शन्नु बन जाय तो अनथ्थ॑ंकी 
परम्पराको फिर कोई नही रोक सकता | ऐसे गृहस्थोका जीवन नरकतुल्य कलहमे ही व्यत्तीत होता है 
इसलिए परस्परमे सापराध भी हो तो भी कटुभाषाका प्रयोग पाक्षिकको न करना चाहिये । 
गृहस्थ जीवनको दुखमय बनानेवाली दूसरी बात है स्वगृहच्छिद्रप्रकाशन अर्थात्‌ अपने गृहस्वामी 
या गृहस्वामिनीकी दूसरेसे निन्दा करना, एक दूसरेके दोपोका वर्णन करना, अपनी हीनता दुरवस्थाको 
दूसरो पर प्रकट करना इत्यादि । गृहस्थ जीवन मे अनेक घटनाए बीतती हैं । कभी कभी सापत्तिक स्थिति 
अच्छी होती है त्तव मनुष्यका रहन सहन, खान-पान, ओढना-पहिनना और वस्त्राभूषण कुछ अच्छे त्तरीकेके 
होते हैं ओर जब दरिद्रता पल्‍ला पकडती है तब बात-बातमे कष्ट उठाने पडते हैं। दोनो भवस्थाओकों 
दूसरो पर प्रकट कर अभिमान्त या निन्‍्दा नही करनी चाहिये । 
हम चाहे अपने घरमे सुखी हो या दुखी पर किसोके सामने हाथ नही पसारना चाहिये, अपने 
परिश्रम द्वारा उपजित धनसे ही अपना स्वाधीन जीवन व्यतीत करना चाहिये। स्वाधीन जीवनके कष्ट 
भी सुखदायी होते हैं भौर पराधीन जीवनके सुखसाधन भी काटेकी तरह शल्य रूप होते हैं इसलिये अपने 
घरकी वार्त्ता यदि वह गोपनीय है तो उसे प्रकाशित करनेमे लाभ नही हानि ही है। तुम्हारे प्रकाशित 
छिद्रको सुनकर लोग हसेंगे या तुम्हारी कमजोरी जानकर तुम पर हमला करेंगे और तुम्हारे कष्टको 
बढावेंगे । 
कोई भी गृहस्थ चाहे धनी हो या निर्धन, बलवान हो .या निरबेल, समझदार हो या कमसमझ, 
चतुर हो या मूर्ख, सदाचारी हो या कदाचारी, लोभी हो या निर्लोभ, उदार हो या अनुदार किन्तु वह 
स्वंसाधारण समाज के सामने सदा अच्छी हैसियतसे रहनेका प्रयत्न करता है। वह लोगोकी दृष्टिमे 
सदेव अपने जन, घन, वुद्धि, बल, वेभव, प्रतिष्ठा, सदाचार, कोत्ति, उदारता भौर सत्तोष आदि सद्गुणोकी 
(जो कि प्रत्येक गृहस्थमे होना आवश्यक हैं) धाक जमाए रखना चाहता है। भले हो वह उनमे अपनी 
हीनताका अनुभव करता हो पर समाजमे अपनी हैसियत अच्छी रहे इसके लिए प्रयत्तशील रहता है। वह 
अपनी इस प्रतिष्ठाके वल पर ही व्यापारादिके द्वारा आथिक लाभ तथा व्यवहारके द्वारा कीतिका उपा- 
जं॑न करता है । यदि कोई स्त्री अपने घर की इन बातोको दूसरोसे प्रकाशित करे या कोई पुरुष अपनी 
स्त्रीके विरुद्ध दूसरो मे उसकी निन्‍्दा प्रकाशित करे तो उसका व्यापार या सामाजिक व्यवहार हीन हो 
सकता है जिससे दोनोके जीवन कष्टप्रद हो जाते हैं और कभी-कभो ऐसे प्रसगो पर लोग आत्मघात या 
एक दूसरे के घात तकका प्रसंग उपस्थित कर लेते हैं अथवा दूसरो द्वारा अपमानित होकर जीवन भर 
दुख पाते हैं इसलिए अपने गृह सबधी सुख दुखको बाहर प्रकट न करे। 
इसके साथ ही साथ यह स्मरण रखना भो आवश्यक है कि मिथ्या परनिन्‍दा और आत्म 
प्रशसासे भी मनुष्य की कीतति नहो फेछती, न उसकी अच्छी हैसियत समाजमे समझी जाती है, इसलिए 
उससे भी सदेव दूर रहना चाहिए। ससारका यह नियम है कि यदि तुम अपनी प्रशसा स्वय करोगे त्तो 
दूसरे लोग तुम्हारे इस काय॑ की आलोचना करेंगे जिससे तुम्हारी निन्‍दा होगी। यदि तुम अपने 
अवगुणोकी निन्‍दा करोगे तो दूसरे लोग तुम्हारी इस गुणकी प्रशसा करेंगे और उनकी इस आलोचना 
से तुम्हारी कोति बढेगी | । 
अपने अवगुणोकी स्वय निन्‍दा करनेसे अपने अवगुण दूर हो जाते हैं यदि मनुष्य उन्हे अवगुण 
मानता रहे त्तो । इस सार्मयपर चलनेवालेकों यह ध्यान सर्दव रखना चाहिए कि वह अवगुणोको निलंज्ज 
होकर प्रकट न करे | नि्लंज्ज पुरुष अवगुणको गुण मान लेता है। उसे ग्राह्म समझता रहता है। उस 
दुगुणको छोडता नही और अपनी उस अकौ्तिको ही कीति मानकर प्रसन्न होता है। इसके विरुद्ध 
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सुजन पुरुष अपने अवगुण की निन्‍दा करता हुआ उस दोषसे मुक्त होनेका प्रयत्न करता है । जब तक वह 
दुगुंण द््र नही होता लज्जित होता है। लूज्जा ऐसे स्थल पर भूषण है। ऐसे प्रसगोपर लज्जा न रहना 
एक महान दुगुंण है। यह दुगुंण एक ऐसा अभेद्य किला है कि जिससे दूसरे सदगुण उस मनुष्यमे प्रवेश 
नही पाते । वह सदाके लिए अवगुणी बन जाता है। 

अपने अवगुणो की निन्‍दा वही मनुष्य करता है जिसे दुगुंणोंसे प्रीति न होकर गुणोसे प्रीति है, 
जो अवगुण त्यागकर गुणी बनना चाहता है। यही कारण है कि वह अन्य पुरुषके गुण अवलोकन 
करता व उन गुणोकी प्रशसा करता है। वह चाहता है कि अपने भीत्तर गुण ही विद्यमान हो, पर यदि 
उनका स्वय वर्णन किया जाय त्तो यही एक दुगुंण है, इसे दुर करनेका प्रयत्न करना चाहिए। इसी 
त्तरह दूसरे व्यक्तियोमे यदि सचमुच भवगुण हैं और उन अवगुणोका प्रकाशन किया जाय तो यह भी एक 
दुगुंण है। इससे भी बचना चाहिए । 

श्रावक उपगूहन अगका धारक है । वह किसी धर्मज्ञ पुरुषकी निन्‍दा नही करता, उसके अवगुण 
प्रकट नही करता, कितु गुण निरीक्षणकर उन्हे प्रकट करता है। इस प्रकारका स्वभाव किसी भी व्यक्ति- 
के लिए अत्यन्त छाभप्रद होता है। ऐसा मनुष्य यदि दुष्ट पुरुषोकी सगतिमे भी पड जाय तो उसपर उस 
कुसग का असर नही पढता, क्योकि वह अवगुणग्राही है ही नही । उसे तो वह॑से भी गुण ले लेना है 
यदि कुछ मिलें तो, यदि गुण न भी हो तो वह उनके भवगुणो पर दृष्टि ही न देगा । अपनी इस प्रकृतिके 
कारण वह गुणी ही रहेगा, कभी अवगुणी न होगा | 

इसी तरह जो व्यक्ति अपने भीतरके दोषोका सदा निरीक्षणकर आत्म-निन्‍्दा करता है उसके 
सम्पूर्ण दोष दूर हो जाते हैं। वह दिल प्रत्ति दिन निर्दोष बनता जाता है, इसलिए श्री आभाचाय॑ कहते हैं 
कि निज निल्‍्दा और परगुण प्रशंसा सम्पूर्ण सुखोको प्रदान करनेवाली है । 


गृहस्थ जीवमे कभी कभी किसी बाल, भज्ञान या धर्मद्रेषी पुरुषके साथ व्यवहार करनेका प्रसग 
भत्ता है उस समय कठित समस्या उपस्थित हो जाती है । उन अज्ञानियों या धर्मद्रेषियोके सामने आत्म- 
निन्‍्दा या स्वदोष प्रदर्शन करना विपरीत प्रभाव उत्पन्त करता है। अज्ञानी तो वक्ता या उपदेश दात्ता- 
को दुगूंणी मान लेता है और उससे यह कुशिक्षा ग्रहण करता है कि जब ऐसे धरमंज्ञ पुरुषमे इतने दुगुंण 
हैं जैसा कि वे कहते हैं तो मुझमे कोन बहुत ढुगुंण हैं। उसकी दुगुणो से घृणा हट जाती है। वह गुणी 
पुरुषमे दुगुंण होता मानकर दुगुंणोका रहना कोई मधिक हानिप्रद बात नही मानता। इसी तरह वह 


सुजनसे अपनी प्रशसा सुनकर आत्मतोषसे भर जाता है और अभिमानी होकर गुण प्राप्तिके लिए फिर 
कोई प्रयत्न नही करता । 


धमंहेषी पुरुष भी अज्ञानी पुरुषकी तरह स्वात्म-निन्दक पुरुषके वचनोको ही प्रमाणमें उपस्थित 
कर धर्मात्माओकी निन्‍दा करने लूगता है और घमंसे घृणा करने लगता है और अपनी प्रशसा सुनकर 
अपने अधमंकी भो प्रशसा स्वय गाता है और इस तरह स्वात्मनिन्‍दक पुरुषको सज्जनतासे अनुचित 
लाभ उठाता है। ऐसे व्यक्तियोके सामने स्वात्म-निन्‍्दा और परप्रशसाका कोई मूल्य नही, इसलिए उनसे 
यह पद्धत्ति न स्वीकार की जावे | उचित पात्रोमे ही उक्त विधिके प्रयोगका उपदेश श्रीगुरुका है, यह 
समझकर ही उक्त विधि स्वीकार करनी चाहिए ॥ १४॥ 

एतस्थैव सम्रर्थनार्थ निम्तश्लोकसाह--- 


इसी विषयके समर्थंनके लिए आचार्य पुन. उपदेश कहते हैं--- 
४ 
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( उपजातिः ) 
वादों विवादो5पि मिथो विधेय) 
कदापि न प्राणहरः कुब॒ुद्धया। 
ज्ञात्वति पूर्वोक्तविधिविंधेयों 
यतो भवेच्छान्तिकरी प्रबृत्ति! ॥ १५ ॥ 


वाद इत्यादिः--क्ुबुद्धधा दुवु दघा मिथ परस्पर बाद परपराजयेन्छया प्रवर्तमानो वारत्ताठाप कदापि 
न विधेयो न कत्तव्य । विवाद विरोधोत्पादकों वादों विवाद सोहपि नाज्लीकर्त्तत्य । यत कपायोत्पादकत्वादसी 
प्राणघातक प्राणहरों भवति । आत्माभिमानदस्घाना प्राणिना स्वपराजय परविजयोत्कर्पइच प्राणघातादप्यधिककष्ट- 
प्रदो भवति इति यावत्‌ । वस्तुतस्तु नायमेकान्त । किन्तु वुद्धिमन्त तत्त्वान्वेपषिणो वस्तुस्वस्प ज्ञातुमिच्ठन्ति तदा 
ऊदेत्वखण्डन सुतत्वप्रकाशन प्राणदायकमिव भवति । अतएव पुर्वोक्तविधीन्‌ स्ववुद्धिवभवेन तोलयित्वा यथावसर 
तंत्र प्रवृत्तिनिवृत्तिाँ कार्या | एवं विचार्य विहिता स्वप्रवृत्ति सदा शान्तिफरी भवेत स्थात्‌ ॥ १५ ॥ 
इति श्रोकृुन्थुसागराचार्यविरचिते श्रावकधर्मप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलाल- 
सिद्धान्तणास्त्रिकृताया प्रभाख्याया व्याख्याया प्रथमो&्थ्याय समाप्त । 
किसी भी पुरुषके पराजयकी इच्छासे परस्पर कलह और वैरको उत्पादन करनेवाला वाद और 
विवाद नही करना चाहिए । अनेक प्राणी जो अपने घमडमे ही चूर रहते हैं, अत्तत््व को ही तत्त्व समझ- 
कर अपनेको धर्मज्ञ या धमंतत्त्ववेत्ता मान लेते हैं, वे मानघनी वादमे अपनो पराजय देखकर जीवित 
ही प्राण देनेकी तैयार हो जाते हैँ--स्वपराजयसे होनेवाली तीन कपायके कारण भात्मघात कर लेते 
हैं। उनकी इस कुबुद्धिको घिक्कार है जो उन्हे त्तत््वज्ञान नही उत्पन्न करने देती | आचार्य उपदेश देते 
हैं कि ऐसे पुरुषोसे वादविवाद नहीं करना चाहिए, जिन्हे वादविवाद तत्त्वद्शंक नहो सके बल्कि 
उनके लिए जीवितावस्थामे भी प्राणघातक जैसा हो जावे। सज्जन सद्गुणग्राही पुरुपषको अतत्त्वखंडन 
पुंक तत्वज्ञान की कथनी करनी हानिप्रद नही है । उपयुक्त विधिको यथार्थ समझकर ही इसका प्रयोग 
करना ज्ञान्तिको उत्पन्त करता है, अन्यथा तत्त्वोपदेशके हृदयमे भी अज्ञान्ति उत्पत्न होकर हानिकर 
हो सकती है। 
भावार्थ--अपने विषयका दूसरेके प्रति प्रतिपादब करना तबतक नही बनता जब तक कि उस 
विषयका खण्डन न किया जावे जो हमे इष्ट नही है। इस कार्यको ही वाद कहते हैं। त्तथा यही वाद 
जब विद्येष रूपमे बढ जाता है तो उसे विवाद कहते हैं, यदि वह स्वजय और परपराजय चाहते हुए 
किया जाय । इसके विरुद्ध बिना जयपराजयकी इच्छासे तत्त्वका वर्णन मिथ्यात्तत्व्के खण्डन पूर्वक पर- 
हित कामनासे किया जाय तो वह वादविवाद नही बल्कि उसे तत्त्व निरूपण कहते हैं। 
तत्त्वका निरूपण और अतत्त्वका निवारण तत्त्वदर्शी वीतरागी समहृष्टि साधुको भी करना 
आवद्यक होता है। वे कुपथगामी जीवोके सुपथपर लगानेकी इच्छासे ऐसा करना अपना श्रेष्ठ काये मानते 
हैं। कभी कभी वस्तुत्त््वको स्वंसाधारणमे प्रकाश करने, सद्धमंकी प्रभावना करने और अधरमके प्रभाव 
और प्रसारको रोकनेके लिए मिथ्यावुद्धिवालोके साथ उनके मिथ्यावादकी पराजय और सम्पग्वादकी 
विजय करनेके लिए वादविवाद भी उन समहृष्टि साधुओको करना पडता है। तथापि वहू दोषाधायक 
नही है, क्योकि वह वादविवाद उसके आधारभूत मिथ्यावादोका निराकरण कर लोगोकी सम्यस्वादपर 
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चलानेके लिए किया गया है। इसमें यदि कोई प्रेरणात्मक शक्ति है तो वह है मुनिके अल्तरगमे 
सर्वहितत कामता । वे चाहते हैं कि छोग अधमंका मार्ग छोड आत्महितकारी मार्गका आश्रय लेवें। 
इस प्रकारकी सुबुद्धिके द्वारा किया गया वादविवाद प्राणघातक नही होता, इसका निषेध नही है । 
गृहस्थ भी ऐसी कासनासे यदि वादविवाद करे तो हासि नही, किन्तु इस प्रसग पर श्री आचार्यने 
जो वादविवाद परस्पर न करनेका उपदेश दिया है उसका साराश यह है कि कुबुद्धि पूर्वक किया हुआ 
विवाद जीवित ही प्राणघात्तक हो जाता है, वह नही करना च ।हिए। इसका अर्थ यह हुआ कि अभि- 
मानके वह तत्त्व अत्तत्त्वकी चिन्ता न्त करते हुए केवल परके पराजय और अपने विजयकी इच्छासे 
वादविवाद करना परके लिए प्राणपीडाकारक होनेसे हेयरूप है। 
जिनका उद्देश्य केवछ दूसरो का मान खण्डन ही है वे इस बात्तको भी नहीं देखते हैं कि हम 
सत्पक्ष पर हैं या असत्पक्ष पर, यदि प्रतिवादी सत्यपक्ष पर भी हो त्तो वादी असत्पक्षकी भी. पुष्टि करके 
प्रतिवादीको नीचा दिखाना चाहता है और अपने पक्षकों सत्य सिद्ध करके अपने अहका रकी पुष्टि 
करता है | ऐसा करना पाप है, असत्यपोषक  जैभिमानवरद्धक और परघप्राणपीडक होनेसे यह त्याज्य है | 
अपने हित्तकी इच्छा करनेवाले गृहस्थको इस भिथ्या विवादसे दूर रहना चाहिए | यह बात नही 
है कि इससे पर प्राणघात ही हो बल्कि स्वघात भी हो सकता है। वादी जब केवल स्वाभिमानके पुष्ट 
करनेके लिए प्रतिवादीके सत्पक्षका भी खण्डल करना चाहता है तो यह नित्तान्त सभव है कि प्रतिवादीकी 
अपेक्षा वादी ही इस वाद-विवादमे हेठी खा जाय अर्थात्‌ पराजित हो जाय । यह बात वादीके लिए भी 
दूं खदायक होगी और अपने पराजयसे उत्पन्न दु खके कारण यह भी सभव है कि उसे भी आात्मघात कर 
लेत्ता पडे । यह वाद विवाद वेर विरोधका कारण हो जाता है और इससे उभयवादी परस्पर एक दूसरेके 
भी प्राणघात्तक हो जाते हैं। उभय वादियोका पक्ष लेनेवाले इत्र मनुष्य भी कलहके बढानेवाले हो जाते 
हैं भौर उनमे भी कषायात्तिरेक बढ जानेसे एक महात्‌ हिंसाका जन्म होता है। इसलिए श्रावककी कभी 
भी ऐसे वाद विवादको जिसका आधार केवल कुबुद्धि हो अपने हृदयमे स्थान नही देना चाहिए । 
इस कुबुद्धिका परिणाम यह भी निकलता है कि वादी या प्रतिवादी असत्पक्षके पोषणके द्वारा 
सन्मागंसे स्वय विमुख हो जाता है और यदि असदमागंकी पुष्टि करके स्वाभिमानकी रक्षा कर भी ली 
तो भी उसका अन्य उपस्थित जनता पर अच्छा प्रभाव नही पडत्ता है। यदि जनत्ता तत्त्व समझत्ती है तो 
जीते हुए वादी या प्रतिवादीको कट्टर धत्त समझेगी और यदि जनता त्तत््व् नही समझती तो चह सम्यगृ- 
मार्गसे अर्थात्‌ आत्महित्तके मार्गसे दूर होकर अपचा अकल्याण कर सकती है और वह पाप उस व्यक्तिके 
ऊपर होगा जो असत्पक्षका पोषणकर उसे अह्दित मार्गकी त्तरफ प्रेरित करता है। 


किसी भी हृष्टिकोणसे इस प्रकारकी कुबुद्धि पूरक किया हुआ वाद विवाद सराहनीय नही है, 
इसलिए इसे महान्‌ हिंसाका कारण जानकर त्याग देना चाहिए तथा विवेक पूर्वक पूर्वोक्त सम्पूर्ण विधिको 
इस पद्धतिसे स्वीकर करना चाहिए कि जिससे पारस्परिक वैर विरोधको स्थान न मिले और अपनी 
प्रत्येक श्रवृत्ति ऐसी हो जो हमारे लिए या दूसरोकेलिए शान्ति उत्पन्न करनेवाली हो । कलहात्मक चित्त- 
वृत्ति इस छोक और परलोक दोनोमे अशान्ति पैदा कर हमे कषायवान्‌ बना देती है जिससे भव-भवसे 
अमग करना पडता है व कष्ट उठाने पड़ते हैं। इसलिए श्रावकको अपने हित्तकी कामनासे विचेक पूर्ण 
काये करना चाहिए ॥ १५॥। 

इस प्रकार आचाय॑ श्रीकुल्थुसागरविरचितश्रावकधर्म प्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालजी 

सिद्धान्तशास्त्रीकृत प्रभा नामक व्याख्यामे प्रथम अध्याय समाप्त हुआ | 


॥ श्री ॥ 
द्वितीयो<5ध्यायः 


प्रदा---जघन्यनैष्ठिकस्येव कि चिह्न विद्यते वद ? 

-“यहा नैष्ठिक श्रावकका स्वरूप प्रत्तिपादित किया जाता है। उसके जघन्य मध्यम और उत्कृष्ट 
ये तीन भेद हैं, इसलिए सबसे प्रथम जघन्य मैष्ठिक श्रावकके क्या लक्षण हैं ऐसा शिष्य प्रश्न करता है । 
इसका उत्तर श्री आचार्य इस प्रकार देते हैं-- 


( वसन्‍्ततिलका ) 


पूर्वोक्तपाक्षिकजनानू. प्रविहाय.. शेषाः 
सर्वेषप नेष्ठिकजनाः कथिताः क्रमेण । 

तेपां हि वच्मि सकल सुखदं स्वरूप 
तद्वीधशून्यजनतादिद्दिताय भकत्या ॥ १६॥ 


पुर्वक्तित्यादि:-सदाचारपरायणेपु श्रावकेपु पाक्षिको नेष्ठिक साधकश्चेति मेदत्रयेण भिन्‍नेषु आद्याना पाक्षि- 
काणा स्वरूप तच्चिह्नानि च प्रथमाध्याये निरूपितानि | तान्‌ पूर्वोक्तपाक्षिकजनान्‌ प्रविहाय शेपास्तु पाक्षिकातिरिक्ता 
साधकावस्थामप्राप्ता श्रावक क्रमेण नैष्ठिका कथिता । तैपषा स्वरूप साज्भोपाड़ु क्रमश कथयन्ति श्रीआचार्य- 
पादा | भक्त्या परिपूर्णश्रद्धया, तानू प्रति ये नैष्ठिकश्रावकस्वरूपमजानाना सन्ति | एतत्प्रतिपादन श्रोतृम्य 
उभयलोके सुखकर भविष्यतीत्यप्याचार्येण प्रतिपादितमिति ॥ १६ ॥। 


सदाचार का आराघन करनेवाले श्रावकोके पाक्षिक नैष्ठिक और साधक ये तीन मेद किए गए 
है। उनमे पाक्षिको का स्वरूप प्रथमाध्यायमे कहा है। तद्बूप आचरण करनेवाले पाक्षिकोके सिवाय 
तथा जिन्होंने अभी साधक अवस्था प्राप्त नही की ऐसे सम्पूर्ण श्रावक नैष्ठिक हैं। उन्तका सरल, सुबोध 
ओऔर सम्पूर्ण स्वरूप श्रीआाचायं--उन्त मनुष्योके हितके लिए, जो इस विषयसे अपरिचित हैं, क्रमश 
वर्णन करेंगे-। | 

भावार्थ--श्रावक उस गृहस्थ को कहते है जो सद्गुरुके उपदेशको स्वहितबुद्धिसे श्रद्धा पूर्वक 
सुनता है और तदनुकूल आचरण करता है। ऐसे श्रावक तीन श्रेणियोमे विभक्त हैं, जिनके नाम पाक्षिक 
नैष्ठिक और साधक हैं । पाक्षिक श्रावकका स्वरूप प्रथम अध्यायमे लिखा गया है | नैष्ठिक श्रावक प्रथम 
प्रतिमासे लेकर ग्यारह॒वी प्रत्तिमा त्कके सम्पूर्ण श्रावकोको कहते हैं। साधक श्रावकोकी कोई अलूग 
प्रतिमा--श्रेणी नही होती, किन्तु अन्त समय समाधिपुवंक मरण साधनेवाले पाक्षिक या नैष्ठिक श्रावक 
ही साधक कहलाते हैं। इस विषयमे कुछ ग्रथकारोका यह भी मत है कि पहिलीसे लेकर १० वी 
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प्रतिमा त्तक नैष्ठिक हैँ और ११ वी प्रतिमावाले श्रावकगण यथार्थ आत्महित साधक साधु पदकी 
आराधना और उसे प्राप्त करनेका प्रयत्त साधन करनेसे साधक कहे जायें त्था समाधिमरण साधनेवाले 
पाक्षिक या नैष्ठिक भी साधक इसीलिए कहे जाते हैँ कि वे अपने जीवनके अन्तिम भागमे जब कि वे इस 
जीवनके रक्षणमे अपनेको समर्थ नहीं पाते समाधि साधनेका प्रयत्न करते हैं। अर्थात्‌ उक्त साधु पदकोी 
आराधना करते है जिसे साधनेके प्रयत्तके कारण ११ वी प्रत्तिमाधारियोको साधक कहा है। तात्पयं यह 
कि जो परमाथंपथप्रस्थायी परम वीतराग तपस्वी साधु द्वारा साधी जानेवाली समाधि ( रागद्वेष रहित 
साम्यभाव ) को साधनेका साक्षात््रयत्त करते है वे साधक है । 

यद्यपि साधु पद प्राप्त करने की अभिलापा प्रत्येक श्रद्धावात्‌ श्रावककों होती है क्योकि सुक्ति 
लाभका वास्तविक मार्ग तो वही है । तथापि सभी श्रेणी (प्रतिमा) के आराधक उस साधु पदके साधनेका 
साक्षात्‌ प्रयत्न चही करते । उनका साक्षात्‌ प्रयत्वत अपनी श्रेणीके आचरणको निर्दोष बनाने और अपनेसे 
भागे की श्र णीको प्राप्त करनेके लिए होता है । साधु पद प्राप्तिके मार्गमे वे अवश्य हैं पर उनके लिए वह 
सुदूर है जब तक कि वे मध्यम श्रे णियोको पूरा नही कर लेते | ११ वी प्रतिमावालेकेलिए या समाधिगत 
व्यक्तिके लिए न तो कोई अन्य श्रेणी है और न समाधिगत्त व्यक्तिके लिए भव मध्यम श्र णी प्राप्त करने 
का समय है, कत्त वे दोनो साधु पदके आचरणोका ही अभ्यास करते तथा उसी की भावना करते है। 
समाधिगत्त प्राणी तो अन्तिम समयमे साधुपद प्राप्त भी कर लेता है । यहो कारण है कि उन दोसोको 
साधक मात लिया गया है ॥ १६॥ 


इन पाक्षिक और साधकोके सिवाय १ से ११ प्रतिमा त्तकके आराधक सभी श्रावक नैष्ठिक है। 
इनका सरल स्वरूप तद्रिपयक वोध रहित जनताके हितकी आकाक्षासे ही प्रेरित होकर श्री आचार्य 
परम श्रद्धाके साथ इस द्वित्तीय अध्यायमें वर्णन करने की प्रतिज्ञा करते हैं । 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
मन्दोदयात्सुमन्दाद्या. योभ्प्रत्याख्यानकर्मेण । 
पञ्बविंशतिदीपान हि. सम्यक्त्वमूलनाशकान्‌ ॥ १७ ॥ 
त्यक्ता कुव्यसनं निन्‍्ध यथाशक्ति च पातकम््‌ । 
अष्टमूलगुणान्‌ भक्‍्त्या गृहदीत्वा सौख्यदान्‌ सदा || १८ ॥ 
दिज्यादिप्रतिम्ां युक्‍त्या शृह्दीतु स्वपर्द झ्रुदा । 
(+ 
यतते स्वरस पातु स को दाशनिकः सुधीः॥ १९॥ 
सन्दोदयादित्यादि.--दर्शनमोहनीयकर्मणोधनन्‍्त नुवन्धिचतुष्फस्योपश्ममात्क्षयात्शयोपदमाद्दा जीवाना 
सम्पक्वस्थोलत्तिर्भयति । फेल सम्यकत्वमाप्तवात्लीवों ने सयमभूमिसमारोहकोह्वएव सोध्मयममम्बस्दूष्टिरिति 
घो पसे । थदा ग्यु तस्वँथ प्राणिनोश्त््यास्यानकपायचतुप्कस्य मन्दोदयो भवति तदा तत्कर्मणो विशेषमन्दावस्थाया 
मे सम्दपरणभम्ध मुछतो बिनायरान्‌ प्रविशतिसल्यवान्‌ (शद्धान्काक्षा-विचिकित्सा-पृठदृष्डि-अनुपगूटन-अवात्सल्य- 
अस्पिरोकस्घ-प्रभावना एति दापाप्टर, नान-लूजा-कुल:जाति-बलनसपत्तिलपस्या-धारी रिकमौन्दर्यविपयर्क मदाप्टयः, 
ग़ मा परलदारापकषय ये गिलित्या पडनायतनानि, छोकमूढतादेवमूटता-एुमुम्टदा इति मृहतात्रय 
:व सर्वानू सगृरीतान्‌ पहधिशततिदोधान्‌) परित्यज्य, तथा लोके सास्मे च निन्‍्य निम्दास्पदीमूनव्यमनसप्यक द्तम्‌, 


मस्त जग अ*धयानम्‌, देशघागमपम, परसत्रीयाष्छनम्‌ चौथ॑गू, आसेटफ्म, लपि त्यवत्वा । देशव शिया, बगत्यम्‌ 
श्र ख् १४ 
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स्तेयम्‌, कुशीलम्‌, परिग्रहश्चेति पापपश्चक व शक्त्यनुकूल त्यवत्वा श्रद्धापूर्वक कल्याणकारकानू--मद्य-मांस-मधु- 
पिप्पल-प्लक्ष-त्यग्रोध-उम्दग्वरत्यागस्वरूपान्‌ू अष्टमूलगुणान्‌ गृहीत्वा घृत्वा यो द्वितीयतृतीयादिश्रतिमाब्रत गृहीतु 
प्रयत्नशील' साकाक्षाश्व भवति स किल प्रथमप्रतिमाराघको भवति । स एवं “दार्शनिक ” इति शास्त्रे लोके च 
गीयतें। स बुद्धिमान दार्शनिकस्सदा स्वपद मुक्तिस्वरूप प्राप्तु स्वरस स्वात्मानन्दोत्य स्वानुभवरूप रस च पातु- 
मास्वादयितुमपि प्रयतते ।१७१८॥१९॥। 


मोहनीयकर्म दर्शनमोह और चारित्रमोहके मेदसे दो प्रकारका है। दर्शंनमोहको तीन प्रकृतिया 
और चारित्रमोहकी २५ कुल २८ प्रकृत्तियाँ है। इनसमेसे दशनमोहनीयकी ३ तथा अनन्तानुबन्धीकी 
४ कुल सात प्रकृत्तिया सम्यग्दर्शनका घात्त करती हैं। जब इनका उपशम, क्षय या क्षयोपशम होता है 
तभी जीवको सम्यग्दश्शंनकी प्राप्ति होती हैं। यहाँ अनन्तानुबन्धी चारके उपशम और. क्षयोपशमसे 
उनका अनुदय लेना चाहिणे, क्योकि उपछ्यम सम्यग्हुष्टि और क्षयोपशम सम्यर्हष्टिके अनन्तानुबन्धी 
चारका यदि सत्त्व होता है तो वहाँ उनका उदय नही होता ऐसा नियम है। फिर भी ऐसे जीवके 
सम्यक्त्वके दोष अप्रत्याख्यानावरण चारके अत्यत मद होनेसे दूर होते है । वह सम्यकत्वके घातक--शका, 
काक्षा, विचिकित्सा, मूढ्हष्टि, अनुपगूहन, अस्थितीकरण, अवात्सल्य और अप्रभावना ये आठ दोष 
तथा-ज्ञान, प्रतिष्ठा ( यज्ञ ), कुल, जाति, शक्ति, सपत्ति, तपस्या और शरीरसौंदय॑ इन भाठके भाश्रयसे 
उत्पन्त आठ प्रकारका मद और-कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरु तथा कुदेवके आराधक, कुशास्त्रके स्वाध्याय 
करनेवाले और कुगुरुसेवी ऐसे ६ प्रकारके अनायत्तन त्था-लोकमूढछत्ता देवमूढता एवं गुरुमूढता ऐसी ३ 
मूढता सब मिलाकर २५ प्रकारके दोषोको दूर करके सम्यग्द्शंनको निर्मल बनात्ता है| यही प्राणी इसी 
भप्रत्याख्यानकषायके अनुदयमे यूत्त, मद्य, मास, वेश्यागमन, परस्त्रीगमन, चोरी और शिकार इस- 
प्रकार सातो निन्‍्दनीय व्यसनोको त्याग देता है। हिंसा, झूठ बोलना, चोरी करना, शीलू न पालना और 
सग्रह रूप पाचो पापोसे यथाशक्ति दूर रहता है। 

यह बड, पीपल, ऊमर, कठूमर, पाकर, मद्य, मास, मधु रूप आठ अति हिंसाकारक पदार्थोके 
खानेका त्यागकर आठ मूलगुणोका पालन करता है। वह ऐसा भाव रखता है कि सयमरूपी महरूकी 
मूलभित्तिस्वरूप ये आठ मूलगुण मेरे लिए यथार्थमे कल्याणकारक है । सयम के बिना इस दु खमय 
ससारसे छुटकारा मिलना असभव है। परिपूर्ण सयमका पाल प्रत्यास्यानावरण कषायके उदयमे 
उसे अपने लिए सभावनीय नही प्रतीत होता, फिर भी उसको भावना उसे प्राप्त करने के लिए सदा 
रहती है। वह प्रथम प्रतिमाका आराधक होने पर भी दूसरी, तीसरी आदि प्रत्तिमाओंके पालन करनेके 
प्रति सदा उत्सुक रहता है। उसकी आकाक्षा सदेव आत्मपद प्राप्ति तथा आत्मानुभवके आनदसे प्राप्त 
अमृतको आस्वादन करनेकी रहती है । वह बुद्धिमान्‌ निःसशय आत्मोत्कषके लिए प्रयत्नशील रहता है । 
ऐसा गुणवातर्‌ पुरुष लोक व शास्त्रमे 'दाशंनिक' अर्थात्‌ प्रथम दरशंन प्रतिमा्कां धारी माना जाता 
है ।१७।१८।१९ 

प्रइन --कि सम्यकत्वस्थ चिह्न स्थात्‌ कदा वा वद में गुरो ? 

नैष्ठिकश्रावकस्वरूपनिरूपणावसरे प्रथम तावतू सम्यक्त्वमूलनाशकाना पद्नविद्ञतिदोपाणाम्परित्यागस्योपदेश 
कृत । तन्न न ज्ञायते यत्‌ कि सम्यक्‍त्वस्य चिह्नमस्ति कदा वा तद्भुवति तदुत्पत्तिनिमित्त किमित्यर्थ । हें गुरो ? 
तत्सव॑ में कथय । 

इस द्वितीयाध्यायके प्रारम्भभे नैष्ठिक श्रावकका वर्णन प्रारम्भ करते ही आचार्य महाराजने 


री 
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म्यक्त्वके २५ दोषोंके त्यागका उपदेश दिया है। शिष्य कहता है कि सम्यक्त्वकी क्या पहिचान है और 
हू किस निमित्तसे होता है यह बीत्त गुरुवयं मुझे पहले बत्तावें । इन प्रदन का गुरु उत्तर देते है-- 


( अनुष्टुप्‌ ) | 
मोहस्य. सप्तप्रकृतेः क्षयादुपश्मान्नुणास्‌ | 
गुद्धचिद्र पमृतेर्वा यथावत्स्वपरात्मनाम्‌ ॥ २० ॥ 


सुसत्याथस्वरूपस्प दशक बोधक ग्रियम्‌ । 
सम्यक्त्व॑ जायते शुद्ध जन्मसत्युजराहर्म ॥ २१ ॥ 


सह वगुरुधर्मादो संसारक्लेशनाशके । 
तत्पश्चात्स्वात्मनि श्रद्धा जायते विमलेब्चले।। २२ ॥ 


मोहस्येत्यादिः--ससारावर्त्तवत्तिना संसारिजीवाना ससरणकारणेषु कर्मसु मोहनीयमेंव प्रबकृतम कर्म 
वरतते । दर्शनचारित्रमोहनीयमेदेन द्विधा भिन्‍नस्य तस्य मिथ्यात्व-सम्यवत्व-सम्यग्मिथ्यात्वानन्तानुवन्धिचतुष्कस्वरूप- 
सप्तश्रकृतेस्सर्वथा क्षयात्‌ तदुपशमात्‌ क्षयोपश्षमाद्दा स्वस्थ छुद्धचिद्रपमूर्ते आत्मस यथावद्‌ बोधो भवति । अथवा 
स्वस्वरूपस्य परस्वरूपस्यथ व यथार्थतया भेदभासन भवति। एतत्स्वपरावभासन प्राणिनामाह्नलादकर भ्रमविनाशक च 
भवति । तदेव जन्म-जरामरण-स्वरूपससारपरिशभ्रमणनिवारक शुद्ध सम्यकक्‍त्व अस्ति । सत्यार्थस्वरूपे आप्ते सद्‌गुरौ 
भात्महितकारके जिनप्ररूपिते सद्धमें शुद्धच॑तन्यमूर्तिस्वरूपे स्वात्मनि दूृढा श्रद्धा सम्यवत्वे सत्येव भवति, ससाराणं- 
वोत्तीर्णाना तेषा ससारक्लेशनाशकत्वातू । दुद्धसम्यग्दर्शनेन विना ससारदुखतरणस्य नास्ति कश्चिदुपाय ! अतस्तत्पा- 
प्त्यर्थभेव सदा यत्न कार्य । २०। २१ ।२२। 


इस ससार समुद्रकी उत्तुद्ध तरज्भोमे यहाँ वहां भटकनेवाले प्राणीको भ्रमण करानेमे निमित्त अष्ट 
कर्ममिसे मोहनीय कर्म ही प्रबलतम कारण है। इसके दर्शनमोहनीयकी मिथ्यात्व, सम्यवत्व और सम्य- 
स्मिथ्यात्व ऐसी तीन प्रकृतियाँ तथा चारित्रमोहके २५ भेदोमेसे अनस्तानुबन्धी क्रोध मान माया छोभ ऐसी 
डे प्रकृतिया इस प्रकार मिलकर थे ७ प्रकृतिया सम्यग्दर्शनका घात करती हैं यह बात पहले बता चुके 
हूँ । इनके उपदम, क्षयोपद्षम व क्षयसे ही शुद्ध चेतन्यमय आत्माका बोध उत्पल्न होता है, अथवा यथा- 
वेतू स्वरूपका या स्वात्मासे भिन्‍न पर पुद्ग़लादि पदार्थोका भान होता है। यह स्वपरावबोध ही प्राणियो- 
'के लिए आनन्ददाता और प्रिय होता है, इससे ही पर पदार्थोमे स्वात्मबुद्धि रूप जो भ्रम था उसका 
उन्मूलत हो जाता है। इस परिणामका नाम ही शुद्ध सम्यग्दर्शन है जो जन्म, जरा और मृत्युसे भयावह 
ससार-परिभ्रमणको रोकनेसे समर्थ है । 
वीतराग, सवंज्ञ व हित्तोपदेशी सत्याथ॑ आप्त, वीत्तराग परम गुरु और प्राणिमात्रके हित्तको प्रति- 
पादक जिनधमंसे तथा आत्माके शुद्ध चेतन्‍्य चमत्कार स्वरूपमे दृढ श्रद्धा इसी सम्यवत्व गुणसे ही प्राप्त 
होती है। ससार चक्रसे परीत्त सहेव और सद्गुरु ही ससारके दु खोसे बचानेमे समर्थ हैं। शुद्ध सम्य- 
गदर्शनके ससारोत्तरणका कोई दूसरा उपाय है ही नही। अत उसकी प्राप्तिके लिए सदा प्रयत्न करना 


ही चाहिए । 


विशेषार्थ--सम्यग्दशंन यथार्थ वस्तुतत्त्वश्रद्धाको कहते हैं | यथार्थ वस्तुकी श्रद्धा ही यथाथ॑ ज्ञान 
भाप्त कराने और यथार्थ ज्ञान ही सच्चारित्र पर चलानेका साधन है । इन तीनो उपायोसे ही मनुष्यादि 
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प्राणिवर्ग इष्ट सिद्धिको प्राप्त हो सकता है, अन्यथा नही । श्रद्धा, ज्ञान और क्रियाकी उपयोगिता न 
केवल मुक्ति मार्गके लिए आवद्यक है किन्तु ससारके किसी भी ध्येयकी प्राप्तिके लिए इन त्तीनो की 
नितान्‍्त आवश्यकत्ता है। इन तीनोमे यद्यपि क्रिया ही इष्ट वस्तुकी प्राप्तिका मुख्य साधन है, तथापि-- 
क्रिया करता या न करना इस वातपर अवलम्बित है कि हमे उसके करनेका ज्ञान हो। ज्ञानाभावमे 
अज्ञानियोकी क्रिया ध्येय प्राप्तिके अनुकूल ही हो यह घुणाक्षर न्‍्यायवत्‌ है। यथाथंत्तया ऐसा हो ही 
नहीं सकता । इसलिए यह निश्चित्त हुआ कि ध्येय प्राप्तिके प्रयत्नस्वरूप क्रियाके पूर्व उसका ज्ञान होना 
नित्तान्त आवश्यक है । सभी ससारी प्राणी न तो सर्वज्ञ होते है और न विद्येषज्ञ | अतएवं यथाथं ज्ञानके 
लिए किसी विशेषज्ञ या सर्वज्ञके प्रति हमारी आस्था ( श्रद्धा ) भी नितात भमावद्यक है। 


बहुत्तसे सज्जन ऐसा प्रश्न करते हैँ कि पहले ज्ञान होता है भौर फिर ज्ञान द्वारा विज्ञात्त तत््वोकी 
शद्धा होती है। बिना ज्ञानके श्रद्धा किसकी ? अत्त सम्यग्दर्शनके पूर्व ही सम्यग्ज्ञान आवश्यक है न 
कि पदचात्‌ । प्रइनकर्ताका यह प्रश्न तब ठीक होता जब हमसे वस्तुतत्त्वको परखनेकी पूर्ण सामथ्यं होती । 
ससार और उसके कारण, मुक्ति और उसके कारण भूत तत्त्वार्थोका निर्णय त्तद्विषयके विशेषज्ञ गुरु 
त्त्प्त्तिपादक देव या तत्प्रतिपादित आगमके बिना नही हो सकता और इनके उपदेशसे त्तत्त्वज्ञान तब हो 
सकत्ता है जब इन पर हमारा विश्वास हो । विश्वासके बिना कौन किसकी बातको स्वीकार करे ? अत्त 
यह सुनिश्चित हुआ कि त्तत्त्वनिर्णयके परिपूर्ण साधनोके अभावके कारण त्त्त्वनिर्णयके लिए तात्तविकी 
श्रद्धा अनिवारय है | तभी तत्त्वनिर्णयरूप सम्यग्ज्ञान होगा और ज्ञानी हो जाने पर वह त्तद्रूप आचरण 
करेगा और उस आचरणसे ही इष्टघ्येयकी प्राप्ति कर सकेगा । 


आत्मतत्त्वको भूला हुआ यह प्राणी अपन्ती शक्तिको न पहिचानता हुआ ही कायर हो रहा है, 
आत्महित मागंसे पराह मुख है। यदि वह आत्मतत्त्वको स्वयं समझ सकता तो अबतक ससारमे 
परिभ्रमण ही क्यो करता ? तब यह आवश्यकता हो जाती है कि आत्मज्ञानी पुरुषोके उपदेश और वचनो 
पर श्रद्धाकर वह आत्मशक्ति पर विश्वास करे ओर त्तत्पशचात्‌ आत्मतत्त्वको पहिचाने, पुन तदनुरूप 
आत्मप्राप्तिके लिए प्रयत्तकहूप आचरण करे | उक्त कथनसे सिद्ध होता है कि सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और 
सम्यकचारित्र यह क्रम ही स्वंत्तोभद्र है। शकादि अष्ट दोष, आठ मद, छे अनायतन ओर तीन मूढतता 
रहित स्वात्मश्रद्धाको ही शुद्ध सम्यग्दशंन कहते हैं मौर सम्यग्दशंनको शुद्धता होना ही सववे प्रथम श्रावक- 
की दाशं॑निक प्रतिमा है ।२०१२१।२२। 
प्रदन --पच्चविद्ञति दोषा' के वद दाशंनिकस्य से। तथा तेषा स्वरूपन्न स्वसिद्धय क्रसतो गृूरो। 
हे गुरो ! के ते पश्चविशतिसख्यका दोषा ये सम्यवत्व दुपयन्ति तत्स्वरूप मम हिंताय कथय । है 
सम्यग्द्शनको मलिन करनेवाले २५ मल दोष कोनसे हैं? गुरुवयं मेरे हितके लिए उनका 
प्रतिपादन करें । ' 
उक्त प्रशनका--प्रक्षेपक इलोको द्वारा समाधान किया जाता है-- 
( अनुष्टुप्‌ ) 
जिनागमोक्ततत्त्वेषु शच्चा दोषो निगयते। 
पश्चाक्षविषयेच्छा च काइक्षा दोषो द्वितीयक ॥ १॥ 


नेप्तिकाचार शेर 
तृतीयो विचिकित्सा च मूहढ॒दृष्टिब्चतुर्थक । 
परदोषप्रकाशेच्छा परपातोन्मुखेैषणा ॥| २ ॥ 
धाभिकेष्वपि स्यादीर्ष्या विद्वेंप: सप्तमो मत । 
जिनशासनकीत्तेंस्तु. दुर्मोढ्यादपकीर्त्तनम्‌ ॥ ३ ॥ 
अप्टेते च सुदुग्दोषा पदनायतनानि च। 
तिमुढ़ता मदा अष्टो सयुक्ता पद्मनविशति ॥ ४॥ 
तद्विरुद्धा' गुणा सर्वे सम्यक्त्व पोषयन्ति ते । 


कथयाम्यधुना तेषा स्वरूप क्रमत खझाणु॥५॥ 


जिनागमेत्याविः--बीतरागहितोपदे शिसर्वज्ञत्वेन सुनिद्चितेन जिनेन्द्रेण प्रतिपादिते आगमे श्रद्धावत 
सम्यगदृश कदाचित्‌ मलदोषसद्भावात्‌ तन्न तत्सत्यमसत्य वेति सदेहो जायते तदा स शच्ढ्ा नाम दोषो वर्ण्यते। 
सम्यरदृशों जिनोपदेशेन ससारकारणेषु विपयेषु विरक्तिवत यदि तदभिलापों भवेच्चेत्‌ तदा काइक्षा नाम द्वितीयो 
दोप । शरीर मलमूत्रोत्पादक स्वरूपत' दृष्ट्वापि रत्नत्रयपविन्रितस्य तस्य सत्कारकरणाय प्रवृत्तिमत सम्यरदृश 
यदि कदाचितु तस्मिन्‌ जुगुप्सा वर्तते तदा विचिकित्सा नाम तृतीयों दोष भवेत्‌ । मिथ्यामार्गप्रतिपादकाना 
दुर्दुश्ा स्तुतिप्रतिपादक प्रशंसात्मक वचन ज्याहरत तस्य सुदुश मूढ़दृष्टि नाम चतुर्थो दोष । तस्थेव सुदृश 
परदोपोदुब्ोधनेच्छा स्वगुणप्रकाशनेच्छा च अनुपगरूहनो नाम पदश्चमो दोप स्यात्‌। समन्मार्गात्यतनोन्मुखान्‌ 
पुरषानवलोक्य तेषामुद्धरणाय कदाचिद्‌ मतिर्यदि न स्थात्‌ तदा5स्थितीकरणों नाम पष्ठ सम्यकत्वदोप स्थात्‌ । 
धामिकानवलोक्य प्रीतिमतो्षप तस्य यदि कदाचिद्‌ ईर्ष्याविद्वेषब्चेत्‌ तहि अवात्सल्य नाम सप्तमो दोष । 
परोपकारकरणसमर्थस्यप जिनप्रार्गस्थ कीतिप्रसार कामयमानस्यापि कदाचित्तदकरणेः्प्रभावना नामाष्टमो दोष 


सपयते । एतेष्ष्टटोषा पडनायतनेन मदाष्टकेन त्रिमृढहताभि सच्चूलिता सन्‍्त सम्यक्त्वविराधका पश्चविश्वतिर्दोप 
भवन्ति 78! ।2।३। ४। ५ । 


श्री जिनेन्द्रदेव, जिनमे कि वीतरागता, सर्वंज्ञता और हित्तोपदेशित्व गुणोके कारण आप्तता सुनिश्चित 
को ग़ई है उनके द्वारा उपदिष्ट प्रवचनको जिनागम कहते है | जिनागमके प्रत्येक वचन पर सन्यग्हष्टिको 
परम श्रद्धा होती है। जिनागमके वचनोकी सत्यता पर संदेह होना सम्यक्त्वका छका नामक दोष है। 
भगवान्‌ जिनेशके उपदेशसे ससार परिश्रमणके कारणभूत पदचेन्द्रियोके विषयोमे उसे विराग होना चाहिए। 
यदि विषयोकी अभिछाषा और उनके प्राप्त करनेकी आशा उसे रहे तो वह सम्यक्त्वका दूसरा काँक्षा नामा 
दोष हैं। किसी भी प्राणीका शरीर मल मूत्रादिका घर है तथापि, सम्यग्दशंन ज्ञान व चारित्रसे पवित्रितत 
साधु पुरुषके गुणोमे प्रीत्ति सम्यकक्‍्त्वके होने पर अवश्य होती है और वह शरीरकी अपविन्रताके कारण 
उनसे ग्लानि नही करता, यदि करे तो तृतीय दोष विचिकित्सा नामका है। मिथ्यामार्गके प्रचारक, मिथ्या- 
हृष्टियोकी और उनके कार्योकी प्रशसा करना सूढ॒दृष्ठित्व नामक चतुर्थ दोष होता है, इस दोपके कारण 
सिथ्यामार्गका प्रचार व उसकी प्रभावना होती है । दूसरे असमर्थ पुरुषके दोषोके प्रकाशनकी इच्छा और 
अपने गुणकीत्तनकी अभिलाषा सम्यग्हष्टिका अनुपगूहननामक पाचर्वाँ दोष है। सन्मागंसे गिरनेवाले 
प्राणियोके उद्धार करनेका उपाय न करना उन्हे पुन सन्‍्मार्ग पर न लगाना यह अस्थितोकरण नामका 


उठा दोष है। धर्मात्मा पुरुषाका द्षकर उनके प्रति प्रीत्ति, श्रद्धा और भक्ति होनेकी अपेक्षा यदि ईरप्या और 
५ 


है शावकधरमंप्रदोप 


विद्वेष हो तो वह अवात्सल्य नामका सात्तवा दोष है। ससारके प्राणी मात्रका उद्धारक जिनधर्म है। इसका 
सदा कीतिंगान करना चाहिए। अनेक प्राणी उसकी कीतिसे आक्ृष्ट होकर भी अपने कल्याणके मार्ग पर 
लग जाते है, ऐसा न करना अथवा अपने निमित्तसे जिनधर्मकी अपकीर्ति होने देना सम्यक्त्वका अप्रभावना 
नामक भआठवा दोष है। ये आठ दोष आठ प्रकारके मद तथा छह अनायतन और तोन मूढता (जिनका 
कि विशेष स्वरूप आचाय॑ स्वय आगे प्रतिपादन करेंगे) मिलकर सब पच्चीस दोष सम्यक्त्वके घातक हैं। 
ये दोष सम्यर्हृष्टिके दूषण और मिथ्याहृष्टिके लिए भूषण हैं। उसमे ये ही सब दुग्गुंण पाए पाते हैं, 
सम्यक्त्व इतने दुगु णोको एक बार ही नष्ट कर जीवको गुणवान्‌ बनाता है |१२३।४॥५॥ 


प्रश्न --निःशकिताज्भचिह्न॑ कि पूष्टे सत्युत्तरं मुदा । 


नि दकितनाम्न प्रथमाद्भस्‍््य कि लक्षणम्‌ अस्ति इतति शिष्येण परिपृष्ठे सत्ति आचार्या सानन्दम्‌ उत्तर 
कथयन्ति । 


सम्यग्दर्धशंनके आठ गुर्णोमिसे प्रथम निशकित नामा गुणका क्या स्वरूप है, शिष्यके ऐसा प्रइन 
करने पर आचाय॑ हर्षोत्फुल्ल हो उत्तर देते हैं । 


( अनुष्टुप्‌ ) 
वीतरागोक्तधर्में हि श्रीदे देवे निरक्षने । 
स्वान्यप्रवोधके शास्त्रे सदूगुरो शान्तिदे सदा | २३ ॥ 
अकम्पा निमंदा श्रद्धा यस्यास्ति भवभेदिनी । 
तस्य निःशंकिताहु स्याच्छद्ध मोक्षफलप्रदम्‌ ॥ २४॥ 


चीतराग इत्यादिं:--यस्य सम्यक्त्वाराधकस्य महापुरुपस्थ वीतरागोक्तघरमे सर्वज्ञवीतरागप्रणीतजिनधर्मे 
निरक्षने रागद्रेषाशानादिभावदोपरहिते--ज्ञानावरण-दर्शनावरण-वेदनीय-मोहनी य-आयु-नमि-गोत्रान्तरायाष्टकर्मस्वरूप- 
द्रव्यमलरहिते सिद्धपरमात्मनि च श्रीदे कल्याणमार्मप्रदायके देवे श्रीतीर्थंकरपरमदेवे तथा तदुपदिष्टे स्वान्यप्रबो धके 
स्वपरहितकारके शास्त्रे शान्तिदे तदनुकूलस्वाचाराचरणपुर्वक ससारभअ्रमणभीतान्यप्राणिगणाना श्रीवीतरागोक्तशास्त्रो- 
पदिष्टपरमशान्तिप्रदायकमार्गरदर्शके सदुगुराी अपि अकम्पा निदचला निर्मदा साम्प्रदायिककुलायभिमानरहिता 
भवभेदिनी भवदु 'खाथहा रिणी श्रद्धा वर्तते तस्य मोक्षफलप्रद शुद्ध नि श्कित नाम प्रथममज् शेयम्‌॥ २३ | २४ ॥| 


रागद्वेष अज्ञानादि सम्पूर्ण भावसबंधी दोषोसे जो रहित हैं त्था जिनके ज्ञानावरण-दर्शंनावरण- 
बेदनीय-मोहनीय-आयु-नाम-गोत्र और अन्तराय ये आठ भवभीतिदायक दोषाधायक कमे दूर हो गए हैं 
अतएव जो द्रव्य भाव मलसे रहित होकर निर|ञ्जन हो गए हैं ऐसे सिद्ध परमात्मामे, त्था जो कल्याण 
कारक मोक्ष मार्गका उपदेश करनेके कारण “श्रीद' हैं ऐसे श्रीजिनेन्द्र तीर्थंकरदेवमे, तथा उनके हारा 
प्ररूषित स्वपरको उत्कृष्ट ज्ञान प्रदान करनेवाले शास्त्रमे और ससार भ्रमणकी ज्वालासे जले हुए दुसरे 
प्राणियोको शान्तिके मार्गप्रदायक सच्चे गुर॒ुम जिस भाग्यवात्‌को ऐसी दुढ श्रद्धा है, भर्थात्‌ जो कितनी 
घोर विपत्ति पडने पर भी उसे अपने मार्गसे विचलित न कर सके तथा जो भन्‍्तरज्ञ से पैदा हुई हो, 
“मैं जैन कुलका हूँ” ऐसे कुलाभिमानकी नीव पर जो न खडी हो, ऐसी परम-हढ निशचल ससार भ्रमणको 
छेद देनेवाली जिसे श्रद्धा है उसीके मुक्तिफल देनेवाला प्रथम “नि शकित'” नाभा सम्यक्त्वका गुण 


हीता हैं ।२३॥२४ 


३ 


नेष्ठिकाचार ३५ 


प्रशन.--निष्काक्षितस्य चिह्न॑ किम्‌ ? सिद्ध्ये स्थाद्‌ बद से गुरो। 
हे गुरो दवितीयाज्भस्य निष्काक्षितनाम्न कि स्वरूप स्याद्‌ इति मे स्वात्मज्ञानसिद्ध वद । 


हे गुरुदेव सम्यवत्वके दूसरे निष्काक्षित नामा गुणका क्या स्वरूप है वह मेरी आत्मा के बोधकी 
सिद्धिके लिए कृपाकर कहिए--- 


( अतुष्ट॒प्‌ ) 
आदौ मध्येषप्रिये चान्ते दुःखदे। कडुके हृदि । 
क्षणिके स्वात्मबाद्ये हि निनध्ेष्याद्मे परोद्भवें || २५ ॥ 
परित्याज्येडक्षसौरूयेनास्था कांक्षा यस्य दुःखदा । 
निष्कांक्षिताड्रमेवापि तस्य स्यान्नि्म् प्रियं ॥ २६ ॥ 


आदावित्यादि --ससारिण प्राणिन इन्द्रियोत्पन्नसुखेषु मरना सन्त्यनादित एवं न ते स्वात्मानस्सुखमचु- 
भवन्ति किन्तु मिथ्यात्वभावश्रमश्रमिते सत्युन्निद्रज्ञानचक्षुप सम्यरदृश ततन्न सम्यग्ज्ञान जायते | स हि पश्यति यतत्‌ 
आदी मध्येध्न्ते चाप्रिये दु खदे हुदि कटुके क्षणिके स्वात्मबाह॒यें अतएवाक्षसौख्ये दु खमेव वर्तते । न तत्सुखम्‌ स्वोत्त्यम्‌, 
अपि तु शुद्धचैतन्यस्वरूपात्मविरुद्धपुदूगलादिभि समुत््यम अतएवं परोद्भव परसयोगकालमात्रस्थायि निन्‍्दनीय 
सतामग्राह्म परित्याज्य चास्ति न तवग्रहणे सम्यग्दृश् दु खद्य काक्षा अस्ति | इदमेव निष्काक्षित नाम निर्मल प्रिय 
इष्ट सम्यक्त्वस्थ अज्भू अस्ति । २५ । २६९। 


ससारी प्राणी अनादि कालसे ही इन्द्रिय सुखो को ही सुख समझकर उनके प्राप्त करनेका ही प्रयत्न 
करते आये है । आत्मिक सत्यार्थ सुखका उन्हें कभी अनुभव नही हुआ | जब तक मिथ्यात्वकर्मके उदथ्से 
भ्रमबुद्धि है--तब त्तक आत्मिक सुखका अनुभव प्राप्त हो भी नही सकता है। जब सिथ्यात्व भाव स्वय 
समिट जाता है और ज्ञानरूपी चक्षु मोहरूपी निद्रासे रहित हो जाते है तब उस प्राणीकी दृष्टि निर्मल हो 
जाती है और उस सम्यग्हष्टिको ससारके सुखको उत्पन्त करनेवाले इन्द्रियोके विषयभूत पदार्थके 
सग्रह करनेमे और उन्तका भोग करनेसे रुचि उत्पन्त नही होती | इन्द्रिय जन्य सुख आत्मासे उत्पन्न 
नही हुआ बल्कि इन्द्रियोको पुद्गल पदार्थंके निमित्तसे हुआ है | वह परसे उत्पन्न पर पदार्थके सयोग 
काल तक ही रह सकनेवाला सुख निन्‍्दनीय है। सज्जनो के लिए ग्रहण करने योग्य नही है इसलिए 
सम्यग्हष्टिको उसकी इच्छा ही नहीं होती । यह विषयभोगकी अनिच्छा ही सम्यग्दर्शनका दूसरा 
निष्काक्षित नामा अग है। 


भावा्थ--जागते हुए भी पुरुषके यदि नेत्रोमे निद्राका असर है तो देखते भौर सुनते व नेत्र 
उघाडे हुए भी उसके भ्रमरूप ज्ञान उत्पन्न होता है । उसका ज्ञान उसके लिए हित्तकर हो यह बात नही 
है। उसकी उस समयके ज्ञानकी सत्याथंता अविश्वसनीय है। जब उसके निद्राकी खुमारी दूर हो जाती 
है तव वह स्वस्थ होता है और यह अनुभव करने लगता है कि मेरे नेत्र खुले होनेपर भी मेरा अब तक- 
का ज्ञान बेकार था। निद्रा दुर होनेपर उसके नेत्र (हृष्टि) निर्मेछ हो जाते हैं ओर वह हेयोपादेय पदार्थ- 
का यथाथे ज्ञान प्राप्त करनेमे अपनेको समर्थ पाता है । मिथ्यात्वरूपी मोह निद्रासे अभिभूत है सम्यस्ज्ञान 
जिसका उस प्राणीकी भी वही अवस्था होती है । उस समयका उसका ज्ञान भी मिथ्याज्ञान ही रहता है। 
वह वस्तु तत्त्व की यथार्थता तक पहुच नहीं सकता। परन्तु मिथ्यात्व निद्रा भग होनेपर वही वस्तु 
तत्त्वका सम्यग्विवेवचन कर सकता है तब उसे यह ज्ञात हो जाता है कि जिन इद्रिय विषयोको हम सुख 


कर श्रावकधर्म प्रदीप 


रूप मानते थे वह हमारा भ्रम था। इद्रिय विषयोको एकत्रित करनेमे भो त्रास होता है| क्योकि वे 
सहज ही प्रत्येक व्यक्तिको प्राप्त नही होते । उनके सग्रहा्थ व्यापार-कृषि-सेवा-वाणिज्य-शिल्प-लेखन आदि 
घट्कर्म करने पडते है, न्‍्यायमार्गको भी अतिक्रान्त कर छलसे, बल्से, दूसरेका छीन करके, दूसरेकी कष्ट 
पहुँचा करके, मिथ्या दावा करके भी सग्नह करना पडता है। इन सबसे हमारा वर्षोका समय व्यतीत ही * 
जाता है। सगृहीत वस्तुके सरक्षणमे भी कम परिश्रम नही होता, सदा भाकुल व्याकुल परिणाम रहते है। 
दूसरे पुरुषोसे सघ्ं भी करना पडता है। इस सघष॑से हानि भी उठानी पडती है। कभी-कभी तो प्राण 
तक गवा देने पडते हैं, इतनेपर भी यदि हम सग्रह कर सके तो “भोगे रोगभयम्‌” अर्थात्‌ उनके भोगनेमे 
भी विपत्तिकी शका है। यदि स्पशंनेन्द्रिकके विषयभूत काम भोगोको अपनाते हैं और न्यायपूव॑ंक भी 
सेवन करते हैं त्तो शरीर क्षीण होता है, शक्ति कम होती है । क्षीण शक्ति होनेपर ज्वर आदि रोग प्राप्त 
होते हैं। यहाँ तक कि अतिशय काम भोगका परिणाम क्षय रोग है जिसका इलाज आज त्तक भी आज- 
कलका महान विज्ञान नहो निकाल सका । अनेक चिकित्सक विना क्षयवालेको भी क्षयका भय दिलाकर 
अधिक पेसा व कीतिका सम्पादन करनेका ही प्रयत्न करते हैं। पर यथार्थत इस रोगके होनेपर इसका 
इलाज विज्ञान अबतक नही निकाल सका। ऐसा भयानक रोग कामभोगके अतिरेकसे हीन शक्तिवाले 
प्राणीको शारोरिक घातुओके क्षीण हो जानेके कारण होता है। रसनेन्द्रिय वशगत्त प्राणी रसना सुखका 
ध्यान रखकर अनेक गरिषछ्ठ रोगोत्पादक पदार्थोंका मात्रासे अधिक सेवनकर रोगी बन जाते हैं और अपनी 
जिह्वाको वशमसे न रख सकनेके कारण मृत्युको भी प्राप्त होते है। प्राण इद्रियसे वशी पुरुषकी भी ऐसी 
ही स्थिति है। चक्षु और श्रोत्रके वशवर्त्ती प्राणयो की दशा भी छिपी नहीं | इनके निमित्तसे अपनी 
व दूसरोकी दुदंशा होते हुए हम रोज देखते हैं | इससे कहना पडता है कि ये पचिद्रिय विषय भोगमे भी 
सुखदायक नही प्रतीत होते हैं । ८ 


तीसरी बात यह है कि जब इनके सग्नरह और भोगमे कष्ट हो त्तो क्या इनका वियोग इष्ट होगा ? 
इस स्थितिमे विचार करनेपर ज्ञात होगा कि इनको सुख साधन माननेवाला जीव भला इनका वियोग 
केसे सहेगा ? वह इनके वियोगमे अत्यन्त दुखी होता है। साराश यह कि इन्द्रिय विषयोके सग्रह करने 
भोगने और वियोगमे भी महान्‌ दुखका सामना करना पडता है। अत सम्यग्हृष्टि इन्हे हेय ही मानता 
है। वह समझता है कि इनका प्रारभ, मध्य और अन्त तीनो दुखमय हैं। तब ये सुखदायी केसे ? इत्तने 
पर भी ये क्षणिक हैं, क्षल्पकालस्थायी हैं, अधिक काल नही ठहर सकते, तब वियोग अनिवाय॑ है। इनका 
संयोग भी कर्मोदयसे होता हैं वह हमारे हाथ नही है तथा इनका वियोग भी हमारे हाथकी वस्तु नही 
है, न इनका सरक्षण हमारे हाथ है। तब ऐसे पदार्थ तो निश्चित दु ख दायक ही होगे। वे कभी सुख- 
दायी नही हो सकते | यह पुद्गलोदभव सुख भी स्वात्मबाह्य होनेसे और क्षणिक होनेसे निन्‍्दत्तोय है, 
ग्रहण करने योग्य नही है, अतएव जिसकी मोह निद्रा छूट गई है वह शुद्ध चेतन्य चमत्कार रूप, शुद्धानु- 
भवका धनी, बाह्य विमुख अन्तहंष्टिका अधिकारी सम्यग्हृष्टि आत्मा इन इन्द्रियजन्य सुखोकी कभी भी 
आकाक्षा नही करता। इसे सर्वज्ञ आप्तके वचन पर हढ आस्था है अत वह इच दुखदायी विषयोकी 
वाछा स्वप्नमे भी नही करता। इस वाछा या इच्छाका न होना ही काक्षारहितत्व या निष्काक्षितत्व 
तासका सम्यग्दशंसका दूसरा अग है। यह गुण सम्यग्हष्टिको सयमभावकी ओर प्रेरणा करता है। 
सघर्षमय जीवनसे बचाता है। अपरिग्रहत्वकी भावना उत्पन्न करता है। लौकिक व पारछोकिक उभय 
शान्तिका दाता है। अत निराकाक्षता सम्यग्दशंनका प्रधान भग है और वह पवित्र गुण सम्यग्हष्टिको 


अत्यन्त प्रिय है ।२५२६। 
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प्रदन --निरविचिकित्सिताडस्य कि चिह्ममस्ति मे वद । 


तृतीयगुणस्य कानि चिह्नानि सम्यर्दृष्टिपु उत्पचच्ते यैस्तेपु तन्निर्णय स्यात्‌ इति प्रश्ने सति आह । 
सम्यग्दृष्टियोमे वे कौनसे चिह्न हैं जिनसे उनका तीसरा निविचिकित्सित गुण पहिचाना जाय, 
वह मुझे कूपाकर बताइए, शिष्यके इस प्रइनपर आचार्य निम्त उत्तर देते हैं-- 


[ चसन्‍्ततिलका ] 


तच्छे निसंगमलिने सुगुरोश्च देहे 
रत्नत्रयेण. सुखदेन  पवित्रभूते । 

ब्लानिं करोति न च यो श्रुवि तस्य शुद्ध । 
सौख्यग्रदं भवति निर्विचिकित्सिताडुम्‌ ॥ २७ |। 


तुच्छ इत्यादविः--शरी रमात्र खलु प्रकृत्यैव मलिन भवति । नात्मनि तन्मलिनताया अंद्यो मनागपि वर्तते, 
रसरुधिरादिधातुसप्तकाना शरीरत एवोत्पत्तिभवति, शरीरस्याप्युत्पत्ति रसरुधिरादिमलेनैव जायते, इति मलमृतिरेव 
एप देह । तत्सपर्कादिष्टमपि भोग्यमभोग्य भवति । तथापि यथा मलिनमपि स्वश्वरीररूप दृष्ट्वा पुरुषस्तत्र प्रीति 
करोति, स्वशरीरसेवाया न कदाचित्प्रमाथति, तथैव सम्यन्दर्शनगुणसम्पन्न पुरुषों रत्नत्रयविभूषितस्य सद्गुरो 
निसगंमलिने तुच्छे सुखदेन रत्नत्रयेण पवित्रीभूत देहे मनागपि ग्लानि न करोति अपि ठु तस्य शरीरसपर्कात्‌ पवित्रित 
चरणरज शिरसि धारयति तथा च तच्चरणारविन्दसेवया स्वजन्म कतार मन्यते । एवं पवित्रपरिणामपरिणतस्यैच 
नरस्य सम्यन्दर्शनस्य सौख्यप्रद तृतीय निविचिकित्सिताड़ू भवति । २७। 


ससारी प्राणी अनादि कालसे ही शरीरबद्ध है। जेसे कोई राजा भपराधी प्राणीको मलिन स्थान 
दुर्गन्धित्तस्थान रूप जेलखानेमे बाँधकर डाल देता है वेसे ही,मोहराजाने रसरुधिरादि अशुद्ध और 
दुर्गन्धित मलमूत्नोत्पादक, मलमूत्रसे उत्पन्त निरतर भोज्यपदार्थोंको भी अभोज्य बनानेवाले इस देहरूपी 
महादुर्गन्धित जेलखानेमे जीवको केद कर रखा है। शरीरका यह स्वरूप ही है, फिर भी मनुष्य अपने 
शरीरसे प्रीति करता है उसकी यथायोग्य सेवा करता है। उसकी सेवामे न प्रमाद करता और न उससे 
घृणा करता है । 


कामी पुरुष कामके वशीभूत हो कामिनीके मल मूत्र मय अगोका प्रीतिपूर्वक सेवन करता है और 
उससे ही अपने जीवनको सफल मानता है। यदि वह अपने जीवनमे पत्नीपरिग्रह न कर सके त्तो अपने 
जीवनको निरथंक मानता है । मासभक्षी पुरुष प्राणीके मलमृत्र स्थानभूत अगोको भक्षण करने से ग्लानि 
नही करता । जो ससारी प्राणी इतने स्थलोमे शरीरके मलिन स्वभावको भुला सकता है वह सम्क्त्वादि- 
रूप रत्नत्रयोसे विभूषित अनन्त गुणोके भडार और अनेक प्रकारके त्तप सयमके द्वारा पविन्न साधुओं 
की देहसे केसे ग्लानि करता है यह आइचयंकी बात है। सम्यर्हृष्टि पुरुष धर्मात्मा पुरुषोसे कभी ग्लानि 
त्तही करता किन्तु उत्तकी सेवा और परिचर्यामे सदा सावधान रहता है। जिसने इस प्रकार ग्लानिको 
जीत लिया है उसे सम्यक्त्वका तृत्तीय निविचिक्रित्सित अग होता है। २७। 


प्रशत --वदास्ति सिद्धये कि से5मृढ्हष्टयद्भलक्षणम्‌ । 
हे गुरो ! मम इष्टसिद्धचर्थ चतुर्थाद्भस्थ लक्षण कथय । 


हे गुरो | सेरी इष्टसिद्धिके लिए चौथे अमूढ्हष्टि अगका लक्षण कहिए-- 


३८ श्रावकघर्स प्रदीप 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


दुःखादिक्लेशकलिते कुंटिले कुमार्गे 

आन्तिग्रदे सुखहरे विषमे विधमें । 
श्रदूधा स्थितिश्वनुमतिः क्रियते न येन 

याश्मूढत्ताह़्मपि तस्य पर पवित्रम्‌ || २८ ॥ 


च 


दु.खादित्यादि:---सम्प-्दृष्टेजिनोक्तपवित्रमार्गे परमश्रद्धा भवति । स जानाति यज्जिनोक्तधर्म एवं ससार- 
दु खनिवारकोश्नुकूल स्वात्मनों हितकारको 5श्नान्तोइस्ति । तद्विरद्धधर्मदु खादिक्लेशकलित कुटिल कापथ 
विषम अ्रमोत्पादक सुखविधातकोष्ननुकूल वर्तते अत. तस्मिन्‌ तस्य श्रद्धा न जायते तत्र स्थितिमपि न करोति न 
तमनुमोदते । लोकन-देव-गुरुमृढडतासु न त्तस्य कदापि प्रवृत्तिभवतति इति तात्पर्यम्‌ । श्ञापादिभयात्‌, लौकिकलाभा- 
काक्षया, सतानादिप्राप्त्याशया कौटुम्विकस्नेहवशादपि सम्यर्दृष्टि मिथ्यात्व मिथ्यात्वाराधकम्‌ च न सेवते । सुमेरु- 
वत्तस्याचला श्रद्धा जिनदेवे तत्प्रतिपादके धर्में तदाराधके गुरौ व जायते । एतदेव सम्यकत्वत्य पर पविश्र “अमुढ़- 
दृष्टि ” अद्भमस्ति । २८। 

सम्यर्दृष्टि पुरुषकी पवित्र जिनमार्गमे सुमेरुकी त्तरह अचल श्रद्धा होती है। वह यह निश्चित 
जानता है कि जिनोक्त धमं ससारके महान्‌ दुखोंसे बचानेवाला है, वह भात्माके लिए हितकारक है, वह 
राजमार्गंकी त्तरह प्राणिमात्रके लिए निर्श्रान्त है। उससे विरुद्ध कोई भी धमं विधम है, वह कभी भी 
हमारे ससार परिभ्रमणजन्य महान्‌ दुखोकों दूर करनेमे समर्थ नही हो सकता । वह सुख मार्गका 
कण्टक होगा, भ्रममे फेंसानेवाला होगा, आत्महितके प्रतिकूल होगा | सम्यक्त्वी न उस पर श्रद्धा लाता है 
न वैसा विचार रखता है और न त्तदनुकूल आचरण करता है। 

लोकिक चमत्कारके वश होकर, शाप आदिका भयकर अथवा संत्तानादिकी अभिलाषावश 
अथवा धनकी आशासे अथवा ये हमारे कुटुम्बी जन हैं या सगे सम्बन्धी हैं इसलिए मिथ्यादृष्टि होने पर 
भी इनकी सेवा करनी चाहिए, इन पर श्रद्धा करनी चाहिए, यह बात सम्यरदुष्टि कभी नहीं स्वीकार 
करता । उसके इस निर्मंछ अचल परिणामको अमूढदृष्टि नामक चौथा अग कहा है। २८ । 

प्रइन --वदोपगृहनाज्भस्य कि चित्त विद्यते ग्रो। 

हे गुरो पद्चमस्य उपगरूहनाडुस्य कि लक्षण विद्यते इति प्रश्ने सति उत्तरयत्याचायय । 

हे गुरो पाँचवें उपगृूहून अगका क्या स्वरूप है इस प्रदत पर आचाय॑ कहते हैं-- 

( वसनन्‍्ततिलूका ) 
विज्ञानशुन्यमनुजैविग्ुुखेः स्वधर्माजू 
जाता जिनेन्द्रसुमतस्य यदि प्रणिन्दा । 
ज्ञानेघनेमवहरेरपनीयते. ये 
तेषां हि सवंसुखद ह्युपगूहनाइम्‌ || २९ 


विज्ञानेत्यादि --भनादिपरम्पराप्रवाहायाते जैनसघे कवचित्‌ कदाचित्‌ स्वधर्माद्िमु्सजेनाचारानभिननविज्ञान 
नशन्यमनुजस्वात्मज्ञानपराड्मुख॑ पुभि बज्ञानात्‌ प्रमादात्‌ णारीरिक-मानसिकासामर्थ्यात्‌ यदि जिनेन्द्रसुमतस्य 


नेष्ठिकाचार ३९, 


जे + ३ 


जैनमार्गस्य निन्‍दा जाता स्यात्‌ तहिं भवहरैयें सत्पुरुष ज्ञानधंर्नर्वां साअपनीयते तेषामेव सर्वसुखद पद्चम उपयूहनाख्य 
अज्भ भवति । उप-समन्तात्‌ गूहन-रक्षण इति उपग्रूहनम्‌ । येन केन प्रकारेण जैनमार्गस्य रक्षण कर्त्तव्यमू । यदि 
जैनमार्गस्थ छोके निन्‍दा प्रचालिता स्यात्‌ तदा सर्वे प्राणिनस्ततो विमुखीभविष्यन्ति तथा सति कपाटितमेव धर्मद्वार 
स्यात्‌, अतस्स्वसामर्थ्यात्‌ घर्मरक्षण कर्तंव्यम्‌ । तदेव उपगूहानख्य सम्यकक्‍त्वस्याज़ुम । २९ । 


अनादि कालीन परम्पराके प्रवाहमे चले आए हुए इस विशाल जैन सघमे यदि कभी किसी 
श्रावक या श्राविका मुनि या आथिकाके द्वारा अपने क््षान या प्रमादसे अथवा शारीरिक वाचनिक 
या मानसिक कमजोरीके द्वारा चरित्रसे विचलित हो जानेके अथवा पापोदयसे मिथ्या अपवादके कारण 
या दुष्ट जनोंके हारा द घवश लगाए गए दोषोंके कारण जिनोक्त पवित्र धरंकी निन्‍दा उत्पन्न हो जाय 
तो सम्यग्ज्ञानी, सुचरितत पुरुषोको जिस प्रकार बने उस अपवादको दूर करना चाहिए इस कार्यको 
सम्यग्दशंतका उपगूहन अग कहा है। 


उपशब्दका अर्थ है समीप से और गूहन शब्दका अर्थ है रक्षण करना । इसका यह चात्पय॑ हुआ कि 
जैनमार्गकी जो स्वय शुद्ध है निन्‍दा योग्य नही हैं, फिर भी यदि उसकी किसी प्रकार निन्‍्दा हो त्तो 
सम्यग्हष्टिको अपनी सामथ्यंसे उसे दूर करना चाहिए और इस प्रकार जैनमार्गका रक्षण करना चाहिए। 
यदि धर्मात्मा पुरुष ऐसा न करेंगे तो लोकजन निन्‍्दाके भयसे इस सद्धमंसे चिमुख हो जायेँंगे। ऐसी 
स्थितिमे धर्मका द्वार अपनेआप बन्द हो जायगा और लोक जन-कल्याणके प्रदान करनेवाले इस 
मागंसे वश्चित्त रह जाँयगे और उनका कल्याण न हो सकेगा, अत्त उपगृहन अग॒का पालून करना 
अत्यावश्यक है । 


भावाथं--यज्ञपि जैतघम भौर उसे घारण करनेका मार्ग इतना सुन्दर और शुद्ध है, वह त्रिकालमे 
भी चिल्दा योग्य नही हो सकता तथापि यह भी सुनिश्चित है कि घ॒र्मं कोई मूर्तिमान्‌ पदार्थ नही है। वह 
तो जीवका एक शुद्ध परिणाम रूप है। वह अन्तरग धर्म या भाव धर्म कहलाता है और उन्त पवित्र 
परिणामवाले व्यक्तियोका जो वचन या शरीरसम्बधी आचरण है वह बाह्यचारित्र या द्रव्यचारित्र 


कहलाता है। इसका यह तात्पय॑ हुआ कि धर्म किसी न किसी व्यक्तिके आश्रित ही पाया जायगा जो 
भी उसे धारण करे | 


यदि धर्मरूप आचरण करनेवाला व्यक्ति केवल द्रव्य आचरणका पालन करता है । अन्तरग चारित्र 
अर्थात्‌ भावधमंसे शून्य हैत्तो वह धर्मात्मा नही है, वह धर्मात्माकी वाह्य क्रियाओकी नकल करके धर्मात्मा 
बनना चाहता है या अपनेको धर्मात्मा कहलाना चाहता है। ऐसी स्थितिमे ही यह अधिक सम्भव है कि 
भावशूज्य क्रियाएँ उस व्यक्तिमे शिथिरता उत्पन्त करदें। उस शिथिलतासे केवछ इस व्यक्तिकी ही 


निन्‍दा होनी चाहिए थी न कि धर्म की, तथापि इस स्थितिसे अनभिज्ञ अज्ञानी पुरुष धर्मकी ही निच्दा 
करते लगते हैं । ह 


कभी कभी कोई कोई मिथ्याहष्टि पुरुष सद्धमंसे स्वभावगत्त विरोधके कारण सच्चे सन्मार्गी धर्मा- 


त्माओ को भी मिध्या दोष लगा देते हैँ और इस प्रकार धर्मात्माकी निन्‍्दासे स्वय धर्मंकी निन्‍्दा होने 
लगती है। 


कभी कभी अनेक स्त्रिया, बालक, वृद्ध या रोगी पुरुष अपने उत्साह अनुराग व भक्तिवश धारण 
किए हुए धर्ंको अपती गलती या शारीरिक कमजोरीके कारण ठीक ठीक पालन नही कर पाते और 
इसलिए भी धर्मकी निन्‍्दा लोकमे होने रूगत्ती है। 


४० श्रावकधमंप्रदीप 


साराश यह है कि निन्‍दा दो त्तरह उत्पन्न होती है या तो धर्म पालकोकी गलतियोसे या निन्‍्दको 
की भज्ञाचता या दुर्भावसे । ऐसी स्थितिमे दूसरे धर्मात्मा व सज्जन पुरुषका कत्तंव्य हो जाता है कि वह 
जैसे भी हो इस निन्‍्दाके भागको दूरकर धम्मकी ज्योत्ति जनतामे जागृत करे । ह 
निन्‍्दा दूर करनेके अनेक उपाय हैं जिनमेसे कुछ निम्न प्रकार हैं-- 


१--धरंपालकोको धमर्ंका सच्चा स्वरूप समझाना कर्थात्‌ उनके अज्ञानकों दूर करना । 

२--उनमे भावधमं उत्पन्न करता जिससे वे केवल धर्मात्मापनेकी नकल करनेवाले न हो बल्कि सच्चे 
धर्मात्मा बन सकें । 

३--यदि किसी भसामथ्यंसे वे चारित्रश्रष्ट हुए हो तो उन्हे ऐसे मार्ग पर लगा देता ताकि वे 
प्रायश्चित्त द्वारा शुद्ध हो सनन्‍्मार्गगामी बन सकें | 

४--यदि धर्मात्मा पुरुषोको धर्मंपारूत करने परे राजाकी ओरसे,राज्याधिकारियोकी ओरसे,विरोधियोकी 


ओरसे और देश-कालकी परिस्थितिके निमित्तसे बाधा भाती हो तो जिस प्रकार भी हो सके 
घनबल, तनबल, विद्याबल, तपोबल और बुद्धिबलसे उस बाधाको दुरकर उन्हें धमंपालन करने 


योग्य निविष्न स्थित्ति पैदा कर देता | 


५--धर्म प्रभावनाके अनेक अगो द्वारा जेसे धर्मोपदेश देकर, अनेक उत्तम पुस्तकें वित्तरण कर, श्री 
जिनेन्द्रदेवके जलविहार रथोत्सव आदिके द्वारा, प्राचीन स्थानोंके उद्धारके द्वारा, विद्याथियोको 
ज्ञानवान्‌ बनाकर, उत्तमोत्तम जिनमन्दिर बनवाकर, लछोकोपकारी अनेक संस्थाओं जेसे-- 
धमंशाला--अन्नसनत्न--भौषधालय--जल पीनेके स्थान--विद्यालय--छात्रावास--विधवा सरक्षक 
आश्रम--प्रथालय आदिका निर्माण कर व अनेक धार्मिक स्थानोके निर्माण आदिके द्वारा भी 


धमंकी कीरति फेछाकर निन्‍दा दूर की जा सकती है। 
ये सब उपगृहन अगको पालन करनेके मार्ग हैं। धर्मात्माकी रक्षा व उसके सुधारसे तथा भज्ञानी 
व हेषी पुरुषोमे ज्ञानके प्रचारसे धर्मंकोी निन्‍्दा स्वय दूर हो जाती है। जो अत्यन्त मिथ्यामत्ती सद्धमं 
हेषी हैं, जिनमे ज्ञान प्रचारसे भी काम नही चलता उनमे अपने व्यक्तिगत बल व प्रभावके द्वारा वह 
स्थिति पैदा कर देनी चाहिए जिससे धर्मको निन्‍दा दूर हो जाय । यह उपगूहन भग है जो सम्यग्दशचका 
पाँचवा अग हैं। २९ । 
प्रदत --कि स्थितीकरणस्थ चर चिह्न वदास्ति से गूरो । 
स्थितीकरणस्य कि चिह्नमस्ति ? हे गुरो मे कथय । 
स्थितीकरण नामक अगका क्या स्वरूप है ? है गुरु पाकर बताइए-- 
( चसनन्‍ततिलका ) 
स्वर्मोक्षशान्तिसुखतश्चलते जनाय 
दत्त्वान्नवस्त्रनिलयानि हितोंपदेशम्‌ । 
वत्रेच॒ त प्रणयतों5तिदृढ़ीकरोति 
श्रेष्ठ स्थितीकरणमस्य पव्रित्रमद्म || ३० || 


नेष्ठिकाचार -. ४१९ 


स्वर्मोक्षेत्वादि:---मासारिकसुखशान्तिस्थल स्वर्ग पारमाथिकसुखज्ान्तिस्थल मीक्ष च प्राप्तुकाम पुरुष 
क्रमेण मन्दकपायरूपमकषायरूपाश्च प्रवृत्ति करोति। यदि मोहोदयात्कवचित्‌ रागाधीभूत कषायाविष्टएंच तस्मात्‌ 
विचलति अथवा सासारिकदु खभूतबुभुक्षादारिद्रथवशात्‌ अशरणत्वात्‌ हिततों विमुखीभूय कुमार्गगामी भवति तदा 
अन्नप्रदानेन वस्त्रदानेन सरक्षणार्थभावासदानेतन अनेकाशच हितोपदेशान्‌ प्रदाय सन्तोष्य च त प्रणयत स्नेहात्‌ धर्म यो 
दृढीकरोति तस्य पवित्र श्रेष्ठ स्थितीकरण नाम सम्यक्‍्त्वस्याज्भमस्ति इति विज्ञेयम्‌ | ३०। 


स्वर और मोक्षके कारणभूत सुख और शान्तिके मार्ग चारित्रसे किसी कारणसे विचलित होने- 
वाले गृहस्थकोी उसकी आवद्यकत्तानुसार अच्न, वस्त्र और घर आदि तथा हित्तरूप उपदेश देकर सयम 
मार्गमे स्थिर कर देता, विचलित न होने देना सम्यक्त्वका स्थितीकरणनामा जग है। 


भावार्थ--सासारिक सुख और शान्तिका स्थान स्व और पारमाथिक सुख व शान्तिका स्थल 
मोक्ष माना जाता है। उत्त दोनोकी प्राप्ति मनल्‍्द कषायसे और कषाय रहित प्रवृत्तिसे होती है। ये 
दोनो प्रवृत्तियाँ घामिक प्रवृत्तियाँ हैं, क्योकि इनसे कषायका क्रमश या साक्षात्‌ अभाव होता है । कषाय 
रूप प्रवृत्ति ही असयम है और तद्‌विनाशिनी प्रवृत्ति ही समम है। यदि कोई धर्मात्मा पुरुष क्वचित्‌ 
का च्नित्‌ मोहनीय कर्मके उदयसे रागी हो जाय या किसो भी कषायके वशीभूत हो अपने सयम रूपी 
उच्च प्रासादसे गिरने लगे, तो उसे धमंमे पुत स्थिर करना चाहिए । यह धमंप्रेमी मनुप्यका प्रधान 
कत्तंव्य है | 


यह ससार दू खमय है । अपनी कषायें ही दु खकी प्रधान हेतु हैं। कषाय सयुक्त मानसिक वाचनत्तिक 
और कायिक प्रवुत्तिको ही असयम कहते हैं । कषायाशको पूर्ण रीतिसे दूर करनेका उपाय ही सयम है । 
जिसके सस्पूर्ण कषबाय गल गई वह भकपषाय गुणस्थानवालाःही परिपूर्ण सयमी है। वे कभी अपने मार्गसे 
विचलित हो सकेंगे इसको कभी भी सम्भावना नही है। आत्मासे कर्म एक बार पूर्णरीत्या दूर हो जाय 
तो पुन बन्ध होनेका कोई कारण नही है। परन्तु जब तक कर्म पूर्ण न गल कर थोडा गला है, या 
उपशम हो गया हैं त्तो ऐसी स्थितिसे जो सयम भाव होगा वह अपूर्ण सयम होगा और यदि पूर्ण उपशमसे 
पूर्ण संघम होगा भो त्तो अल्पकालीन होगा, कारण उपशम भाव अन्‍्तमुंह॒र्त (४८ मिनिटके भीत्तर) मात्रमे 
ही मिट जात्ता है और उपशम भावको प्राप्त हुई प्रकृतियोका उदय आ जात्ता है। इस स्थितिसे उठनेके 
लिए आत्माका स्वयका पुरुषार्थ ही कारण है, किसी दूसरेके पुरुषा्थंकी उसे आवश्यकता नही है, और न 
वह उसके अनुसार चल सकता है। 


मल्दकपायवाले सयमी अपरिपूर्ण सयमी है, इससे साधु भी है और श्रावक भी । यद्यपि श्रावकको 
देशसयमी शास्त्रकारोने बताया है और साधुको सकलसयमी ही लिखा है तथापि यह कथन केवल बाह्य 
चारित्र तथा ज्ञात अभ्यन्तर चारित्रकी अपेक्षा है अथवा चरणानुयोगकी अपेक्षा है। साधु अपनी जान- 
कारीमें और अपने प्रयत्त भर असयमी नही है, इससे सकलसयमी है, तथापि जब तक सज्वलन्त कषायका 
थोडा भी अज है त्तन तक करणानुयोगकी दृष्टिसे परिपूर्ण सयमी नही है। यह ग्रथ वरणानुयोगका है, 
इसलिए चरणानुयोगकी हप्टिसे साधुको सकऊसयमी और श्रावकको देशसयमी मानकर ही स्थितीकरण 
अगका हृक्षण बत्ताया गया है। 


यदि क्षावक या श्राविका साधु या साध्वी (आथिका) किसी कषायके तीव्र उदय आ जाने पर 
अपने सयममार्गंसे विचलित होने लगे तो इसमे कोई आदचर्य नही है। सयमका मार्ग बहुत कठिन है । 
मे : 


४२. 7 आावकधर्म प्रदीप 


असिधारापर चलनेकी भपेक्षा सयममागेपर चलना अधिक कठिन है। असिधारा पर चरना त्तो केवल 
शारीरिक अभ्यास साध्य है पर सयममार्ग पर चलना केवल शारीरिक अभ्यास साध्य नही है, उसमे 
चित्तवृत्तिको साधना भी आवश्यक है। मृख प्यास-शीतदाधा तथा रोगादि कारणोके निमित्तसे होनेवाले 
कष्टोको न सह सकनेके कारण अनेक श्रावक या साधु अथवा श्राविकाएँ और आयिकाएँ अपने धर्ममागंसे 
विचलित हो उठते है। सम्यग्हष्टि घर्थात्‌ जैनधर्मीका यह कत्तंव्य हो जाता है कि ऐसे व्यकित्ियोको उनकी 
आवश्यकताके अनुसार सहायता दे | 


वुभुक्षितको अन्तदान, निर्वस्त्रको वस्म॒दान, रोगीको औपधिदान, असमर्थीको सेवा, लि सहायोको 
सहायता आदि देकर उनके कष्टको दूर करना उचित है। सेवा इस प्रकार विवेकके साथ करनी चाहिए 
कि जिससे उनके सयमका विनाश ने हो। यह ध्यान सदा रखना चाहिए कि जिस किसी भी प्रकार 
सयमी सयमके मार्गमे स्थिर रहे और उसमे उन्नति कर सके, वही सहायता वाछनीय है। उसे करना ही 
स्थितीकरण है। शीतकी बाधा सहित मुनिको वस्त्र पहिनाना, रोगी सयमीको अपवित्र' औौषधियोका 
दान करना, इत्यादि प्रकारकी सेवा सेवा नही, पाप है | इस सेवासें सयमी घमंमे स्थिर नही होता किन्तु 
अधिकाधिक असयमी वनत्ता है, अत ऐसी सेवाकों निद्य माना है। इतना ही नही, यह पापोत्यादक है उस 
भक्‍तको भी दुर्गतिका कारण है और सयमीको भी | अत विवेक़के साथ ही सेवा करना स्थितीकरण है। 


यदि सयमी अत्यन्त विलष्ट होकर सयम विगाडनेकी स्थितिमे हो या ऐसी सेवा चाहता हो त्तो 
उसे सदुपदेश सद्हृष्टात देकर धमंमे स्थिर करना चाहिए । यदि वह उपदेशको ग्रहण न करे और फिर 
भी भ्रष्ट हो तो उसे सयमी मेष त्याग देनेको बाध्य करना चाहिए, ताकि अन्य सयमी भी उसका अनु- 
करण न करें | ऐसा करना भी स्थितीकरण है। स्थितीकरण अपने यथार्थ अर्थमे वही है जहाँ येन केना- 
प्युपायेन सयमीको सयमके मार्ममे ही पुन लौटा दिया जा सके ।३०। 

प्रढत --चात्सल्पाड्भूस्वरूप कि वदास्ति मे गुरो घुदा । 

हे गुरो | सम्यस्दर्शनस्य सप्तमाज़ स्य वात्सल्यनाम्न कि स्वरूपमस्तीति मुदा में कथय । 

सम्यग्दर्शनके सातवें वात्सल्य अगका स्वरूप है गुरो कृपा कर कहिए ) 


[ वसन्त॒तिलका ] 


त्यक्तो मिथः कलिकरी 3 दि ग्रेन भावः 
हि गुणानुरागात्‌ | 
निःस्वार्थती हि शझिंवदा क्रियते सुसेवा 
वात्सल्यभाव इति तस्य भवेत्‌ पवित्र: ॥३१॥ 
त्यक्त इत्पादिः--मिथ परस्पर कलिकर कलहोत्पादक भाव येन त्यक्त वत्सिल्य प्रीत्तिरित्य्थ । यथा 
मातुर्वत्से प्रीतिरत्चणते तहर्शनमाश्रेणेव तथैव स्वमज्षिमार्गनिरतस्थ गुणानुरागात्‌ दयादाक्षिण्यसाम्यभावज्ञानादिगुणा- 
नामनुरागात्‌ परा प्रीतिरत्यथते सम्यरदृष्टे । स॒ तु केवल स्वधर्मबुद्धया लौकिकस्वार्यविरहितया तेषामप्रतिमकल्याण- 
दायिनी सेवा करोति । उक्तप्रकारेण सवर्भिपु साधिकप्रीतिमाव एवं वात्सल्याज़ुमस्ति | ३१ । 


ससारमे प्रत्येक प्राणी एक दूसरेसे प्रीति करते हैं। उत्त सबमे माता और पृत्रकी प्रीति पवित्र, 
निद्छल और नि स्वार्थ मानी गई है। माताका कोई स्वाथे वत्सकी रक्षामे नही होता | वह कपटरहिंत 


नेप्टिकाचार डरे 


परम स्नेह भावसे उसका पालन पोषण करती है। इसलिए पवित्र स्नेह ने वात्सल्य' ताम ही प्राप्त कर 
लिया है। सम्यग्हष्टि जोवका यह भी एक महान गुण है। स्वर्ग और मोक्षके लिए कारणभूत सम्यग्द- 
शंनादि गुणोके पाऊनेवाले अपने समान थर्मी प्राणियोमे उसे वात्सल्य भाव उत्पन्न होता है, वह उनकी 
नि स्वार्थ निष्कपट सेवाके लिए सदा प्रस्तुत रहता है। सम्यवत्वीका यह भाव ही वात्सल्य' नामा 
सातवा अग माना गया है। 


भावार्थ :--इस अनादिकालीन रागद्वेघमय ससारमे न राग करनेवालोकी कमी है और न द्वष 
करनेवालो की । पारमाथिक दृष्टिसे दोनो हेय हैं, मोक्षमार्गके लिए बाधक है। क्रमश. जब कषायोका 
अभाव होता है तब अन्तमे सूच्म राग ही प्राणीको अटका लेता है, वह शेष रह जाता है तब उसके 
अभावका भी प्रयत्न करना पडता है। भगवान्‌ जिनेन्द्रका अन्तिम उपदेश यही है कि सर्वंथा राग भाव 
छोड वीत्तराग वनो । इस पविन्न अवस्थाकी प्राप्ति सहसा नही होती । त्व होती है जब पूर्ण सयम सात्मी- 
भावको प्राप्त हो जाय | उसके पहिले राग द्वेष रहते है किन्तु उस पूर्ण सबम की प्राप्तिके लिए उन्हे ऋमश 
त्यागना अनिवायं है। त्यागका क्रम यह है कि सम्यग्हष्टि सबसे प्रथम बेर भावका त्यागकर प्राणिमात्रमे 
मित्रपने जेसे राग भावकी प्रतिष्ठा करता है। सब जीवमात्रकों अपना सित्र मानता है। किसीको शत्रु 
नही मानता । दु खी जीवो को देखकर भत्यन्त दयाद्रं होता है, उदारता पूवंक उनकी सहायता करता है। 
इत्तना साम्यभाव होते हुए भी वह धर्मात्मा गुणवान जीवोको देखकर परम ह॒षंको प्राप्त होता है। वह 
उनके गुणोमे आसक्त होता है और सदा उन्तकी मद्भुल कामना करता है। उन्हे किसी प्रकार भी दु खी 
होते हुए देखकर उसे ठेस पहुचती है । अत वह अनेक कष्टोकी सहकर भी साधर्मीके दु खको दूर करता 
है | इस कष्ट सहनेमे उसे आनन्‍्दका अनुभव होता है, वह इस भावनाके कारण सन्तुष्ट रहता है कि मे 
अपना करत्तंव्य पुरा कर रहा हूँ। 


सम्यग्हष्टि और मिथ्याहृष्टि दोनो राग द्वेंपके कारण बेचन रहते है फिर भी उनकी वेचैनीमे जमीन 
भासमान जैसा अन्तर है। मिथ्याहृष्टि किसीसे बदला लेनेके लिए जितना बेचेंन रहता है, सम्यग्हृष्टि 
धर्मात्मा पुरुष की सेवा जब तक नही कर पात्ता त्त तक उततना ही बेचेन रहता है। दोनो बेचैनी बधकी 
कारण हैं। मिथ्याहष्टिके पापका वध होता है जिससे नरकादि गत्ति जन्य दु खोका मार्ग खुलत्ता है भौर 
सम्पग्दृष्टि पुण्यका बष करता है जिससे उत्तम मानव भर स्वर्गगतिमे होनेवाले सुखोका मार्ग खुलता - 
है | मिथ्याहप्टि अपने भावोके निमित्त से होनेवाले पाप-वधके कारण अपना ससार बढाता है जब कि 
सम्यस्टृष्टि अपने भावोके निमित्तसे होनेवाले पुण्यवन्धके कारण ससार परिभ्रमणके मार्गकों नाथ करने 
वाले मुक्तिके मार्गकी ओर बढता है । 


अपेक्षा कृत मिथ्याहष्टिके राग द्वेषकी अपेक्षा सम्यग्टष्टिका रागभाव अत्यन्त ग्राह्म है। वह धर्म 
ग्रांगंकी ओर प्रेरक होनेसे हो स्वयं घ्ं मान लिया गया है। कारणमे कार्यका उपचार न्याय सगत 
सिद्धान्त हे । धर्मानुरागकी वुद्धिसे सम्यग्दृष्टिका यह पविन्न भाव ही सम्यर्दर्णवका वात्सल्य नामा 
सात्तवाँ अग है । इस पवित्र प्रीत्तिको वात्सल्य ताम इसलिए दिया गया है कि सिंह-व्याश्न-मार्जारादि दष्ट 
भीर हिसक प्राणियोसे भी अपने 'वत्स' के प्रति नि३छल प्रीत्ति पाई जाती है । ऐसी निःछल प्रीति सम्यग्हृष्टि 
को साधर्मकि प्रति जवष्य होती है। उसका यह जान्तरिक धर्मानुराग ही वात्सल्याड्भ है। ३९। 


प्रश्न--प्रसावनाडूचिह्लं कि विद्यते मे गुरो चद । 
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हे गुरो सम्यर्दर्शनस्याप्टमाजस्थ प्रभावनाया कि स्थरूपगस्तीति में कबय । 
है गुरुदेव क्ृपाकर सम्यक्त्वके आठवें प्रभावना जज़ुका स्वरूप वया है, कहिए ) 
[ वसनन्‍्ततिलफा ] 
मिथ्यात्वजां कुमतिदां भवदां क्ुविद्यां 
बोंधामतेमेवहरेरपहत्य.. ज्ञीघ्रम | 
सर्वोपरित्वमिति येर्जिनशासनस्य 
तेपां प्रभावनक्ृतिभुंवि दृश्यते हि || ३२ ॥ 


भिथ्यात्वजामित्यादि --सुगममेतत्‌ । तात्पर्यमिदमु--भनादिकालतो मिथ्यादर्शनकर्मजनित गायन नप्टबुद्धि 
त्वात्‌ स्वहितमनपेक्षमाणा ससारावत्त॑वत्तिन प्राणिनों बीतरागपरमेष्ठिनोपदिष्टे जिनश्ासने मिध्याधारण प्रकुर्वन्ति । 
शिवशरदेर्शञानामृर्ते ता घारणामपहत्य दूरीक्ृत्य येन केंनापि सम्यगुपायेन जैनशासनस्थ सर्वोपरिप्रचार कर्त्तव्य । 
सम्यर्दृष्टेरयमेव प्रचार सम्यवत्वस्य अष्टम प्रभावनमज़् स्यात्‌ ॥ ३२॥ 


अनादि कालसे ससारी जीव मिथ्यात्वकमंके वश्ीभत्त है और इसीसे उनका ज्ञात्त मिथ्याज्ञान 
हो रहा है, वुद्धि हितमे नही जाती | वीतराग सर्वज्ञ भगवान्‌ प्रत्तिपादित भी हित्तका उपदेश उन्हे अहित- 
कर मालूम होता है। ज॑नधमंके सबसे वे सवंधा विपरीत धारणाएँ कर बंठे हैं अथवा अज्ञानताके 
कारण जिन शासनका उन्हे बोध ही नही है । सम्यग्हष्टि व्यवित जिस किसी भी उत्तम उपायसे कल्याण- 
कारक धर्मोपदेश देकर उनका भज्ञान दूर करता है और उनमे जिनशासनकी प्रत्तिष्ठा करत्ता है । इसे ही 
सम्यक्त्वका आठवां प्रभावनाड़ कहते है । 


भावार्थ --आठ कर्मेमे मोहनीय प्रधान है और मोहनीयमे दर्शनमोह प्रधान कर्म है। दर्शंच- 
मोहका प्रधान भेद मिथ्यात्व है । मिथ्यात्वके प्रभावसे ही ससारमे परिभ्रमण करनेवाले ये सभी प्राणी 
अपने हित्तके मार्गंको भूले हुए है । मिथ्यात्व आत्माको सम्यग्मागंसे दूर करनेवाली एक तरह॒की मदिरा 
है। मदिरापान करनेवाला व्यक्ति नशा आने पर लोकिक सुख-दु ख, हित-अहित, इष्ट-भनिष्ट, पृज्य- 
अपूज्य और भोग्य-अभोग्यको नही जानता । उसकी क्या कया दणा होती है उसे बत्तलानेकी आवश्यकत्ता 
नही मालूम होती | सभी ससारी जन मदिरापान करनेवालोकी दुर्दशा और उनकी अज्ञानजनित कार्य॑- 
प्रणालीसे परिचित है | मिथ्यात्व वशवर्त्ती जीवकी भी यही हालत होत्ती है। उसे विषयजन्य अवस्थामे 
सुख मालूम होता है । कषायजन्य वेरमे, परके अपमानमे, दूसरोको घोखा देनेमे और परधन नाशमे 
सुख मालूम होता है। इसके विपरीत दूसरोको घनी देख उसे ईर्ष्या होती है, दूसरोंके सनन्‍्मानमे उसे 
दुख होता है। किसीके साथ बेर हो और उसे कोई छुडाना चाहे तो वह छुडानेवालेको ही बुरा 
भला कहता है। विषय प्राप्त न हो त्तो अपनेको भाग्यहीन मानता है। अपनी इन दुर्भावनाओ के 
कारण वह विषयसगत्यागी दिगम्वर वेषी परमयोगी त्तपस्वीको देखकर हँसता है, उनकी निन्दा 
करता हैं। यह उन्हे अज्ञानी और अपनेको ज्ञानी मानता है। उसकी वीततरागी सर्वज्ञ भगवान्‌ द्वारा 
प्रतिपादित जिन माग॑में विपरीत धारणा हो जाती है । जबतक उस मिथ्यात्वरूपी मदिराका नशा उसे 
चढा है उसकी बुद्धि ठिकाने नही है। सम्यग्हष्टिका कत्तंव्य है कि वह यह समझे कि मेंने बडे भाग्यसे 
इस अपनी दुरवस्थासे अपना पिण्ड छुडा पाया है। अत अपने दूसरे भाइयोका भी इस मिथ्याज्ञानसे 
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नष्ठिकाचार ४५ 


अपने कत्तंव्यके ज्ञानसे सम्यग्हृष्टि अपने समान ही दूसरे वन्धुओसे सहोदरकी तरह प्रीत्ति करता 
हुआ उनकी भी हृष्टिको सम्यक्‌ बनानेका प्रयत्न करता है। वह उन्हे घृणाकी हृष्टिसे नही देखता, उन्हें 
प्रेमकी दृष्टिसे देखता है ओर इसीसे उन्हे मिथ्या गत्तसे जो उनका अहित करनेवाला है उद्धार करना 
चाहता है | वह्‌ समझता है कि जेसे भी हो वेसे इन मिथ्यात्व ग्रस्त बन्धुओको सन्माग पर लगाना है 
ताकि इनकी भ्रम बुद्धि दूर हो। इनसे परम कल्याणकारी जिन शार्सनकी प्रत्तिष्ठा हो । 


इसके लिए वह प्रत्येक सम्भव उपाय काममे लाता है, फिर भी वह धर्मान्ध नही होता । जेसा 
आजकल लोग अनेक सम्प्रदायवादी धर्मान्च होकर लोगोको डराकर धमका कर लूटकर आगमे जलाकर 
बहू बेटियोका अपहरण कर येच केन प्रकारेण आतडू जमाकर अपने सम्प्रदायमे सम्मिलित करना चाहते 
हैं। सम्पग्ह ष्टि इस प्रकार अनीत्ति कर निन्‍्द्य पापमय पाप प्रचारक उपायोको स्॑था हेय मानता है । इन 
जघन्य कार्योसि प्राणियोकी प्रवृत्ति पापमयी होती है, वे अहित्तके मार्गमे ही जाते है, हित्तके मार्गमे नही । 
ये सब काम पवित्र जेनधर्मकें उद्देबयसे सवंथा विपरीत है । भत्त सम्यग्हष्टि ऐसे कार्योके करनेकी स्वप्नमे 
भी इच्छा नही करता । 


धर्मप्रचारका मुलोद्देशय जगत्‌के प्राणियोके कल्याणकी कामना है| धर्मंकी उन्‍्नत्ति धार्मिक उपा- 
योसे ही हो सकती है, अधामिक उपायोसे नही । सम्यग्हष्टिको उचित है कि वह ससारके प्राणिमात्रकी 
कल्याणकी महती इच्छाको सामने रखकर परम पवित्र दु खविमोचक जेनधर्मंको ससारमे फैलानेका 
सत्प्रयत्त करे | ये उपाय निम्न प्रकारके हैं-- 


नि स्वार्थ सद्धमंका उपदेश देना, पाप या विपरीत प्रवृत्तियोके दोष दिखाना | दोष दिखानेमे इस 
वातका ध्यान सदेव रखे कि इससे दोषीकी निन्‍दा व्यवित या नामाडित' समष्टि गत न हो जाय | 


निन्‍्दासे अपने उद्देशयमे बाघा पडत्ती है और दोषवान्‌ पुरुष सन्मागंसे दूर रहता है, चिढ जाता है। 


इसलिए तिन्दाका भाग छोडकर धमंकी उत्कृष्टता और पापकी या मिथ्यात्वकी भनुत्कृष्टताको जनताके 
गले उत्तारना चाहिए । 


सद्धमंकी प्रभावनाका दूसरा उपाय है “सेवा” । वर्तमान युगका मानव उपदेशकी कदर नही 
करता किन्तु “सेवा” की कदर करता है। किसीके बीमार होने पर, कष्टमे होनें पर, भाग छूगने पर, 
दरिद्रतासे पीडित होने पर और भयभीत होने पर क्रमश औषधि, सेवा, उपसगंनिवारण, अन्त वस्त्र या 
आजीविकाके उपाय तथा आश्रय प्रदान और सरक्षण आदि करना “सेवा” है । सेवाभावी व्यवित्त अपने 
सदाचारसे दूसरोको स्वय आकर्षित कर लेता है। उस आकषंणसे ही उसे ( सम्यग्हृष्टिको ) अपने सद्धमं 
भचा रका सुन्दर स्वर्ण अवसर प्राप्त होता है । ईसाई धर्मप्रचा रकोने धर्म प्रचारकी इस प्रशसनीय पद्धत्ति- 
को पूर्णरीत्या अपनाया है । सेवाभावी व्यक्ति अपने धर्मके स्वरूपका प्रतीक है--आवदरां है । उपदेश देने- 
की अपेक्षा स्वय उसका आचरण कर जन्तताकें सामने आदर्श रखता कही अधिक श्रेष्ठ है। 


गृहस्थोके लिए उपदेश दाताका पद सुशोभित भी नहीं होता ओर प्रभावक भी नही होत्ता । यह 
पद तो आत्मशोधक पवित्र साधुओके लिए जिन्होंने अपनी भात्माको धर्म मार्गंगय बना लिया है उनको 
शोभा देता है भौर उनका प्रभाव भी जनता पर पडता है, क्योकि उन्होने धर्मके लिए स्वार्थ त्यागकी कठोर 
साधनाको साधा है। गृहस्थके लिए तो 'सेवा” का काय्य॑ ही धर्मंप्रचारका सच्चा उपाय है उससे उस 
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गृहस्थका भी उद्धार होता है, क्योकि सेवा ही त्तो धामिकत्ताका सच्चारूप है तथा जिनकी सेवा की जाती 
है उनको भी सेवा सन्मागंकी ओर सम्मुख करती तथा बसन्मा्गंसे विमुख करती है । 


जनतामे जो अज्ञान है उसे दूर करने और सम्यग्ज्ञानके प्रचारके लिए शिक्षालय खोलना, पुस्तकें 
बॉँटना, विद्यार्थियोको आधिक सहायता देना, विभिन्‍नख्पमे ग्रन्थ प्रकाशित कर जिनवाणीका उद्धार 
करना ये सब धर्मद्धारके कार्य है। इन सब सम्यक्‌ उपायोसे किये गये पवित्र धर्मके प्रचारके कार्य 
प्रभावनाज् हैं। ३२ । 


( अनुष्ठुप्‌ ] 
अष्टाइ्लक्षण प्रोक्त-मेव॑ सम्यक्‍्त्वशुद्धिदम्‌ । 
श्रीमता स्वात्मतुष्टेन कुन्थुसागरसरिणा ॥ ३३ ॥ 


एवमुक्तप्रफारेण सम्यक्त्वशुद्धिद शुद्धिकारक सम्यक्त्वस्थ अष्टाड्भुल॒क्षण अष्टानामपि अज्भाना लक्षण 
स्वात्मतुष्टेन स्वात्मगुणलाभेन तुष्टात्मना श्रीमता कुन्थुसागरसूरिणा क्ुन्थुसागरेण जैनाचार्येण प्रोक्तम्‌ । ३३ । 

ऊपर लिखे प्रकारसे सम्यवत्वके अष्टागोका सम्यक्‌ वर्णन श्री परम पूज्य आचार्य श्री कुन्थु- 
सागरजी महाराजने किया है। यहाँ आचाय॑ महाराजने अपने लिए “'्वात्मतुष्ट” विशेषण लगाया है। 
स्वात्मतुष्ट व्यक्ति वह होता है जो केवल अपने आपमे भर्थात्‌ अपने आत्मगुणोकी प्राप्तिमे ही सतुष्ट हो 
चुका हो, जिसे न तो लौकिक सपत्तिकी लालसा है और न अपने कामोसे अपनी कीति की, सम्मान की, 
प्रतिप्ठा की भर पृज्यत्ता की इच्छा है । 


जो कार्य धन प्राप्तिकि लिए किए जाते है या कीति या सम्मानके लिए या किसी पदके लिए या 
अन्य किसी लौकिक लाभके लिए किए जाते हैं उत्तके भीतर कोई दूसरी ही भावना काम करती है । वे 
मनुष्य सद्धमंके सच्चे प्रचारक किसी भी हालतमे नही हो सकते । सद्धमंपालक ओर प्रचारक या प्रभावक 
को नि स्वार्थी-सेवाभावी और प्रत्येक सभव उपायके द्वारा स्वपरकल्याण करनेवाला होना चाहिए । 


भाचार्य महाराजने 'स्वात्मतुष्ट” एक ही विशेषण द्वारा अपने हृदयकी नि स्वार्थंता व कत्तंव्य- 
परायणता त्तथा हितैषिताका परिचय दिया है। सम्यक्त्वके ये आठो अग सम्यक्त्वको परिपूर्ण व पवित्र 
बनाते है । बिना इन अगोको पूर्ण किए सम्यग्दृष्टि अपने गुणमे अपृर्ण है, गौर अपूर्णं शक्तिवाला 
अपने उद्देश्य की प्राप्तिमे असफल रहत्ता है। भत्त ससारोच्छेदके लिए पूर्णाग सम्कत्व पान करना 
चाहिए | ३३ | 


प्रइनः--लोकसूढत्वचिह्ठूं कि विद्यते से गुरो वद । 
है गुरो | मृढ्तावयपरिहार कर्त्तव्य एवं सम्यर्दृष्टिना इत्येतत्‌ श्रूयते कि तत्मृढतान्रयम ? इत्यम्रोत्तरयत्या- 
चार्य यललोकमुढता, देवमूढता, गुसुमृढता चेति मूढतात्रय सम्यक्त्वदोषापादकमस्ति | शिष्यो वदति यत कि लोक- 
, शढताया चिह्न स्वरूपमिति कृपया वद । 
हे श्रेष्ठ | तीन मूढताका त्याग सम्यरदृष्टिको करना चाहिए ऐसा सुना जाता हैं । वे मूढ्ताएँ कौन 
हैं ? आचाय॑ कहते हे कि लोकमूढता, देवमृूढता और गुरुमूढत्ता ये त्तीन मूढताए' सम्यक्त्वमे दोषोत्पादक 
हैं। तब शिष्य पूछता है कि है गुरु, लोकमूढता किसे कहते हैं ? क्रपाकर बत्ताइए | आचार्य उत्तर 


देते हैं -- 


सेष्ठिकाचार ४७ 
[ बसनन्‍्ततिलका ] 


मोहादियुक्तमनुजो लभते स्वघर्म॑ 

मू्खों न सत्यपि सुवस्तुनि सोख्यदे हि। 
गद्भावगाहनवशाद्वदतीति धर्मो- 

लोकर्य तस्य भवदा अवि मूढता स्यात्‌ || ३४ | 


मोहादिमुक्तमनुज स्वधर्म लूभते, किन्तु मूर्ख अनादिकालीनमिथ्यात्वजनितसस्कारवशाद्विपयविमुद भ्रम- 
वुद्धित्वात्‌ सौख्यदे सुखदायिन्यपि सुवस्तुनि सत्यपि स्वधर्म न लभते । स हि गज्भावगाहनशात्‌ गद्भाया गोदावर्या 
यमुनाया नर्मदाया अन्यत्र वा क्वचित्‌ समुद्रादिकि अवगाहनवशात शारीरिकस्नानमात्रादेव धर्मो भवतीति वदति। 
अतएव तस्य अज्ञानिजनस्थ भुवि भवदा ससारावधिवधिनी लोकस्य मूढता लोकमूढता स्यात्‌ ॥ ३४ ॥ 


अनादिकालीन मिथ्यात्वके उदयसे जीवोको ऐसे सस्कार पडे हुए हैं जिनके कारण पचेन्द्रिय 
विषयोमे विमृढ हो रहा है और इनके त्यागमे असमर्थ होता हुआ सुखदायक सुमाग्गंमे नही चलत्ता और 
त भात्महितको जानता है | सम्यग्दुष्टि सन्‍्मागंका अवलूम्बन करता है, क्योकि वह विषयमूढत्तासे दूर 
है | जो विमूढ हैँ वे धर्मकी अभिलाषासे गगादि तीर्थोमे, प्रयागके सगममे, गोदावरी यमुना नमंदा या 
कही भी भन्यत्र स्तान करने मात्रसे अपनेको पापमुक्त मान लेते हैँ। वे यह विचार नही करते कि स्नानसे 
शारीरिक मल दूर होगा, आत्माके रागद्व षादि दोष दूर नही हो सकते । लोकिक मान्यत्ताके आधारसे 
चली हुईं उक्त लोकमूढताके कारण मोही पुरुष इस सम्यक त्तत््वको नही जानत्ता है। 


पवित्रता धर्मका भज्ध है यह नि सन्देह है। शारीरिक पवित्रता स्वानादिसे प्राप्त होती है, पर 
आत्माकी पवित्रता स्तानसे नही होती । आत्मा अमूत्त द्रव्य है और जल मूत्तिमान्‌ पदार्थ है। मूर्ततिमान 
पदार्थसे अमूत्त द्रव्य पविन्न या अपवित्र नहीं होता । गद्भादि स्नातमे धर्म माननेवाले सज्जनोकों 
आत्माकी पवित्रताके लिए श्रीकृषष्णजी का उपदेश ग्रहण करना चाहिए । भअजुनको सम्बोधित करते हुए 
श्रीकृष्णजीने कहा है-- 
जात्मा नदी सयमत्तोयपर्णा सत्यावहा शीछतटा दयोमि | 
तत्रावगाह कुरु पाण्डुपुत्र | न वारिणा शुद्धयत्ति चान्तरात्मा | 
भर्थात्‌ हे पाण्डुके पुन्न धीरवीर अजुन् | अपनी जात्मा ही नदी है, उसमे 'सयम रूप' पचित्र 
जल भरा है, जिसमे सदा सत्य' हीं बहता रहता है। 'शील' उसका त्तट है, उसमे दयाकी ऊियाँ 
अर्थात्‌ लहरे सदा लहराया करती है। ऐसी पवित्र आत्मा रूपी नदीमे तू प्रवेशकर, अर्थात्‌ आत्माके 
अपने उक्त पवित्र रूपमे रमण कर। इससे तेरी अन्तरात्मा पवित्र बनेगी । पानी के द्वारा चाहे वह गड्ा 
का हो या अन्यत्र किसी भी महातीथथंसे छाया गया हो उससे अन्तरात्मा पविन्न नही हो सकती । 


. श्रीक्ृष्णजीने छोकमूढताका कितना स्पष्ट निषेध करके आत्माकी पविन्नताका सुन्दरतम श्रेष्ठ 
मार्ग प्रकट किया है । यह प्रत्येक व्यक्तिके लिए विचारणीय है। जो मनुष्य मोह या भज्ञान जन्य स्थित्ति- 
से अपनेको दूर रख सकता है वही स्वघमं ( आत्मधम ) को प्राप्त कर सकता है, भन्य नही | ३४ | 

प्रझत - कि: देवसूढताचिह्न॑ वद से सिद्धये ग्रो। 


हे गुरो | देवमूढता किसे कहते हैँ ? मेरी इष्ट सिद्धिके लिए कृपा कर कहे । 


४८ श्रावकधमंप्रदीप 


देवमूढताका स्वरूप 
[ चसन्ततिलका ] 
सत्याथंधमरहितो धनपुत्रहेतो- 
मृंखेक्ुदेवकुगुरो: शरण अ्रयाति । 
स्पास्मृढ्ता भ्रुवि यतो भ्रमणस्य हेतु- 
दुःखग्नदा सपपादि तस्य क्ुदेवताया! ॥ ३५ ॥ 


सत्यार्थेत्पादि:--सत्यवर्मस्वरूपमविज्ञाय. लीकिकघनपुव्ादिप्राप्त्र्थ ये मृदा सरागदेवानामाराधना 
कुर्वन्ति-सा ससारपरिभ्रमणहेतुभूता दु खदायिनी देवमूढता स्यात्‌ ॥ ३५ ॥ है 

जिसने धर्मका सच्चा स्वरूप नहीं समझा वह मनुष्य ससार परिभ्रमणके छिए कारणभूत दु ख- 
प्रदायिनी देवमूढता का त्याग नही कर सकता । वह लौकिक लाभके लिए अर्थात्‌ धनकी प्राप्ति अथवा 
पुत्रके लाभ आदिको इष्ट जानकर उनके निमित्त कुदेव और कुगुरुकी शरण पकडता है। 

भावार्थ --मनुष्य सदासे आदर्शका पूजक रहा है। यही कारण है कि जितने मत मतान्तर 
ससा रमे प्रचलित हैं, रहे हैं या होगे वे सब उस मततप्रवर्तकके आदेशानुसार अपने आदर्णंको ईद्वर, 
जिनेन्द्र, यीशु परमात्मा और खुदा आदि नामोसे पूजते आ रहे हैं और पृजते रहेगे। जिनमत-प्रवर््तकोने 
किसी सर्वेशक्तिमान्‌ ईदवर या मुक्तात्मा या आदशंकी सत्ता माननेसे इकार कर किया है। उत्तके अनुयायी 
यदि ईश्वर नही मानते तो कमसे कम उस मत्त प्रवर्त्क को ही अपना आदर्श मानकर पूजते आ रहे है | 


कुल परम्परा द्वारा प्रचलित मान्यताके अनुसार चाहे जिसे देव” मानकर पूजना विज्ञत्ता नही है। 
यह एक प्रकार का मोह है । मोह युक्त पुरुष ही व्याकरण ( शब्द जास्त्र ) के अनुसार 'मूढ' शब्द द्वारा 
व्यवहृत होता है। देव का मान्यताके सबधसे जो मोहपता है वह ' देवमूढता” है। सद्धमंका खोजी 
ऐसी मृढ्ताका परित्याग करता है। े 

वह अपना आदर 'देव' उसे मानता है जिसमे देवपनेके गुण हो । जो ससारके दु खमय कटका- 
कीर्ण मार्गको पार कर चुका हो और दूसरोको भी अपने परीक्षित मार्गको बता सके । जिसमें न किसी 
का पक्षपात्त हो और न किसी के प्रत्ति द्वेप हो, किन्तु सामान्य तथा प्राणिमात्रका हितैषी हो। स्वयं सब 
प्रकारके दोषोसे रहित हो | प्रत्येक बातका पूर्ण ज्ञाता और अनुभवी हो | उपयुक्त गुण विशिष्ट आत्मा 
ही 'देव' 'ईद्वर' 'आप्त' 'परमात्मा' आदि शब्दोसे कहे जाने योग्य है। ऐसे श्रेष्ठ आदर्शंकी पूृजा-उपासचा- 
ध्यान ही देवोपासना है। इसके विरुद्ध जिसका स्वरूप हो, जिसमे उक्त गुण व पाए जायें, वह हमारा 
आदर्श नही हो सकता वह्‌ हमे उन्नत मार्ग नही बत्ता सकता; क्योकि वह स्वय अचुन्नत हैं। भत्त 
'देव' नही है, फिर भी उसे देव मानकर उपासना करना “देवमूढता” हे। जेन त्ीर्थकरोका यह उपदेश है 
कि वही व्यक्ति मान्य है जिससे मान्यताके योग्य गुण हो | ऐसे व्यक्तिकी उपासनासे व्यक्ति ऊँचा 
उठेगा | स्वय योग्य और मान्य बन जायगा। वह सच्चा स्वप्रोपकार कर सकता है। जो व्यक्ति 
गुणवान्‌ त्तो नही है किन्तु उसे या त्तो श्रमवश गुणवात््‌ मान लिया गया है, या उसके अवगुणोमे ही 
हमने गृुणपने की मान्यता कर छी है, उस व्यक्तिकी मान्यत्तासे हम उन्‍्तत नहीं हो सकते। हमारा उक्त 
अ्रम ही मूढता है जो देव विषयक होनेसे दिव मूढता' कही गई है। ३५ । 


प्रदत --कि गुरुसढताचिह्नम वर्तंते से गुरो वद ? 


'नेष्ठिकाचार ४९, 


हे गुरुदेव | गुरुमूढ़ता क्या है उसका क्या लक्षण है कृपाकर मुझे बतावें । ऐसा प्रश्न होने पर 
गुरुदेव गुरुमूढत्ताका स्वरूप बताते हैं-- 
( बसन्‍्ततिलका ) 


स्वात्मच्युतस्य श्रुवि कुबंत एवं पापम्‌ 
सेवाइसतः क्रियत एवं धनादिहेतो! । 
स्यात्तय  दुःखजनिका गुरुमृढ॒ताअइपि 


ज्ञात्वति सत्यरसिकेः परिवजनीया ॥३१६॥ ' 

स्वात्मच्युतस्पेत्यावि :--भुवि अस्मिन्ननादिनिधने ससारे स्वात्मच्युतस्य स्वात्मबोधविमुखस्थ पापमेंव 
कुव॑त केवल हिंसादिकर्मप्रयोजक पद्चाग्नितप प्रभूतिबालतपो विदघानस्थ असत क्ुगुरो धनादिहेतों धनाविछौ- 
किककार्यसिद्यभिलाषवशात्‌ येन सेवा परिचर्या एवं क्रियते तस्य प्राणिन दुखजनिका जन्मजरामरणप्रभुतिदु - 
खोत्पादिका गुरुमूढता स्थादु इति ज्ञात्वा तत्त्वरसिके तत्त्वविद्धि सा परिवर्जनीया परिहर्तव्या ॥३६॥ 

हस अनादिनिधन ससारसे भात्मज्ञान रहित मौर इन्द्रिय विषय रूम्पट अनेक पापात्मा “गुरु नाम 
रखाकर लोगोको ठगते हैं। उन्तमे गुरुपना त्तो नाम निशान को भी नही है। जो व्यक्ति इन्द्रिय विषयो 
के दास नही है, हिसादि पज्चच महापापोसे दूर रहते है, निरभिमानी सरल प्रक्ृत्ति व क्षमाशील हैं वे ही 
'सदगुर' हैं, ऐसा स्वामी समन्तभद्राचार्यने श्रावकाचारमे वर्णित किया है। कुगुरु जन इष्ट वियोग और 
अनिष्ट सयोगादि त्तथा पीडा और रोगादिसे व्याकुल प्राणियोको देखकर कहा करते हैं कि हम तुम्हारा 
दुख दूर कर देंगे, हमे अनेक प्रकारकी सिद्धि है। इत्यादि मिथ्याप्रछापसे जगतके भोले प्राणियोको ठगते 
हैं। वे सरल ससारी जन ससारके दुखसे आतुर हो अपने दुखको दूर करनेके लिए उन मूढोकी सेवा 
करते है । उनकी यह क्रिया गुरुसेवा नही 'गुरुमूढता' है। इस प्रकार गुरुमूढताके स्वरूपको जानकर 
त्त््वर्सिक जीवोको उसका त्याग करना चाहिए । 

.. भावार्थ :--गुरुके स्वरूप को न जानकर यद्ठा त्तद्ा उदर भरनेवाले ठगोको गुरु मानकर पूजना 
गुरुमूढता है। सद्गुरुका कार्य यह है कि वह आगमका पाठी होकर सर्वज्ञाज्ञा प्रमाण हित्तका उपदेश 
जनताको देवे । साधु या गुरु एक बहुत्त उपयोगी व्यक्ति ससारमे हैं। ये जनतासे भोजनमात्र लेते हैं और 
इस लोक और परलोकमे सुखदायक माग्गंका प्रदर्शन जनताके लिए करते हैं। जो अपना व पराया 
उपकार साधन करे वे ही सच्चे साधु हैं । इसी तरह जो महाच्‌ गुणोके द्वारा गुरुतर (वजनदार) बन चुके 
हो वे ही सद्गुरु हैं अन्य नही । ऐसे सदगुरुको छोडकर अन्य पाखण्डी त्तपस्वियोकी सेवा भक्ति ही गृरु- 
मूढता कहलाती है। चमत्कार गण्डा-तावीज-झाडा-फूँकी आदि के द्वारा कुदेवपुजाका प्रचार करनेवाले 
कुगुरु हैं। जेनमार्ग में मात्र भेष नहीं पूजा जाता, भेषके अनुसार गुण हो तो ही वह गुरु है पूज्य है, 

अन्यथा नहीं। ३६। 
(अलुष्टूप 
हत्यात्मदुःखदं निन्द्य स्वाज्ञानदशक मया । 
त्रिमूहतास्वरूप कौ प्रोक्त॑ तद्वोधहेतवे ॥२७॥ 
इत्यात्सदु खदसित्यादि :--इहत्यनेन प्रकारेण आत्मदु खद आत्महितविरुद्धत्वात्‌ दुखप्रदायक अतएव निद्य' 
निन्‍दनीय तथा स्वाज्ञ।नदर्शक स्वमृढभावप्रदर्शक त्रिमूढतास्वरूप मया श्रीकुन्थुसागरस्वाभिना तद्बोधहेतवे मूढानाम्‌ 
सद्वोधहेतो प्रोक्तम्‌ ॥३७॥ 
७ 


५७० शावकपषमं प्रदीप 


उक्त प्रकारसे त्तीन मूढताका स्वरूप प्रतिपादन किया | ये तीनो मूढत्ताएँ यथार्थमे आत्महितके 
विरुद्ध होनेके कारण दुखदायक है, भत्तएव निन्‍दनीय तथा मूढता भावकी प्रदशंक हैं, सज्जनोके प्रतिबोधके 
लिए इन तीन मूढ्ताओका स्वरूप श्री कुन्थुसागर स्वामीने प्रतिपादित किया है ।३७ 


इतति मूढ्तात्रयदोषनिवा रणोपदेश. । 
प्रइनः--घडनायतनचिह्नू कि विद्यते | से गुरो वद । 
छह अनायतनका क्या स्वरूप है ? हे गुरु कृपाकर कहिए-- 


( अनुष्टुप्‌ ) 
कुदेवस्थ तथा तस्य भक्तस्य वन्दनादिकसम्‌ | 
न काय तक््वतो भक्तिः सेवा वा शुश्रषादिकम्‌ ॥३८॥ 
सत्यार्थवस्तुनो छाभी यतः स्यात्‌ स्वैररोधनम्‌ | 
सुदेवस्य सदा तरय भक्तस्य वन्दनादिकम्‌ ॥३९॥ 


कुदेवस्येत्यादि :--झ्रुदेवस्थ देवलक्षणरहितों देववदवभासमानों देवाभास एवं कुंदेव तस्य तथा तस्य 
भक्तस्य कुदेवानुयायिन भक्ति सेवा शुश्रूषादिक वा वन्दनादिक वा न कार्यम्‌। तत्करणे हि अनायतनदोष स्यात्‌ । 
सुदेवस्य अज्ञानरागादिदोषरहितो$शोषज्ञस्तथा हित्तोपदेशक एवं पुरुष आप्त स एवं सुदेव तस्य तथा तस्य भक्तस्य 
सुदेवानुयायिन वन्दनादिक कार्यमू । यत सत्यार्थवस्तुन जीवादितत्त्वस्थ लाभ सम्यरज्ञान स्वैररोघन च स्वहित- 
विरोधिप्रवृत्तिपरित्यागदच स्यथात्‌ ।३८।३९। 


जो तत्त्वार्थंका परिपूर्ण ज्ञाता न होवे, अज्ञानादि दोषोसे मुक्त न हो और परहित कामनासे रहित 
हो वही कुदेव नामसे प्रख्यात है। उसकी त्था उसके सेवकादिककी पूजा भक्ति वन्दतादि कभी न 
करनी चाहिए | देव, ईइवर, आप्त और परमात्मा” आदि अनेक नामो द्वारा छोग किसी एक ऐसे आदशंको 
मानते हैं जिसे वे ससारमे सर्वोत्कृष्ट समझते हो । विचार यह करना चाहिए कि हम उसे सर्वोत्कृष्ट क्यो 
मानें ? इसका उत्तर सीधा है कि वह हम सबसे अधिक गुणवान, निर्दोष, ज्ञानवान्‌ व समर्थ है और हमारा 
उससे हित होगा इसीलिए हम उसे मानते हैं--पूजते हैँ भोर स्तुति आदि करते हैं | यदि उस व्यक्तिमे ये 
आदर्श गुण न हो तो वह किसलिए वन्दनीय माना जाय ? इसी बातको दूसरे शब्दोमे प्रथकार आचायें 
लिखते हैं कि उक्त प्रकारके गुणोंसे रहित यदि कोई देवस्थानीय है तो वह कुदेव है और उसकी या उसके 
मानने वालोकी सेवा शुश्रूषा आदि दोषकारक है | 


यद्यपि जैनधर्म प्राणिमात्रमे प्रेमका उपदेश देता है त्तृथापि पदवीरूढ व्यक्ति यदि उस पदके योग्य 
न हो और उसे उस पद पर प्रतिष्ठित किया जाय तो यह बुद्धिमे भ्रमोत्पादक होनेसे मिथ्यात्व कहा गया 
है। जिस सत्याथं वस्तुका स्वरूप परिज्ञान सुदेवके द्वारा हो सकता है वह कुदेवादिसे नही, इसलिए 
कुदेवको छोड सुदेवका तथा उसकी मान्यता करनेवाले भक्तजनोका आदर करना समुचित है, कुदेवका 
नही । इसत्तरह कुदेव और कुदेव पुजक इन दोनोका आदरादि करना अनायतन सेवा है, इस प्रकार इन 
दोनो अनायतनोका स्वरूप कहा ।३८।३५| 


नेप्रिकाचार ५३१ 


कुशास्त्र ओर उसके पाठक 
( चसन्‍्ततिलका ) 
अन्यागसस्य खलु तस्य कुपाठकरय 
ह्येकान्तपक्षकलितस्थ भवप्रदस्य | 
सद़' विहाय जिनशास्त्रसुपाठकस्य 
कार्यो निजात्मसुखदस्य सदेव सद्भ। ॥|४०॥ 


अन्यागसस्येत्यादि :--एकान्तपक्षकलितस्प तत्त्व नित्यमेव अनित्यमेवेति एंकास्तपक्षसमर्थकस्य अतएव 
भवप्रदस्य ससारवर्धकस्य अन्यागमस्य न्यायागमविरुद्धतत्त्वोपदेशकस्य अन्य कुवादिभि प्रणीतागमस्य तथा तस्य 
कुपाठकस्य सद्भ विहाय परित्यज्य जिनशास्त्रसुपाठकस्य सच्छास्त्रस्य तथा तत्पाठकस्य सज्भू] सदा एवं कार्य यतो 
निजात्मसुख समुत्पद्यते । अनेकान्तात्मक खलु वस्तुनो रूप प्रत्यक्षत प्रतीत तथापि सदसदूपेण नित्यानित्यरूपेण वा 
एकान्तपक्षग्रहण भवदु खप्रदमस्ति । अतोथ्सच्छास्त्रस्य तत्पाठकस्य च सद्भ विहाय सर्वज्नवीतराग्रोपदिष्टस्य आगमभस्य 
तत्पाठकस्य वा वन्दनादिक कत्तंव्यम्‌ ।४०॥ 


इस सासारिक जीवनमे सदुपदेश हो भाधारभूत या शरणभूत्त है। जीवनके सुधारके लिए या 
उसे समुन्तत बनानेके लिए उपदेश प्रभावपूर्ण कार्य करते हैं, यदि वे उपदेश यथार्थ हो । उपदेशकी 
यथार्थता वक्ताकी प्रामाणिकतासे सबधित्त है। यदि वक्ता श्रेष्ठ गुणवा्‌ है लो उसका उपदेश भी 
उपयोगी होगा ओर यदि वक्ता श्रेष्ठ गुणवान्‌ नही है, स्वय दोषी है, आत्मबलूू हीन है, तो उसका 
उपदेश जीवनको समुल्तत्त न बना सकेगा। ऐसे उपदेशको ही 'बुशास्त्र' या ' 'कुआगम” कहा है। इन 
कुशास्त्रोमे जो वस्तुतत्त्त वर्णित है वह एकान्तपक्षसे दूषित है। अत बे अतत्त्वप्ररूपक है। वस्तुका 
स्वरूप अनेकान्त है और जेसा वस्तुका स्वरूप है वसा ही प्रतिपादत करनेवाला आगम समीचीन श्ञास्त्र 
है । सतृझ्ञास्त्रका उपदेश कल्याणकारक है । असत्‌ तत्त्वके प्ररूपक ग्रथ असत्‌ शास्त्र हैं। वस्तुका यथार्थ 
ज्ञान होनेसे सुख या सुखके मार्गंकी प्राप्ति होती है और मिथ्या या विपरीत ज्ञानसे जीव मार्ग भ्रष्ट होकर 
दुख या दु खके मार्गको प्राप्त हो जात्ता है। अत्तएव एकान्तपक्ष ग्रसित मिथ्याश्ञास्त्र और उसके पाठकोसे 
दूर रहकर आत्माके शाइवत्तिक सुखकी प्राप्तिके लिए मनेकान्तप्रतिपादक जेन शास्त्रोका पठन तथा उसके 
सुपाठकोकी सगत्ति वन्दनादिक ही करनी चाहिए | ४०। 


कुगुरु और उसके वन्दक 


( वसनन्‍्ततिऊका ) 
शिष्यस्थ तस्य कुगुरोथ का कुमागनेतुः 
सेवा स्तुतिश्व सुजनैन कदापि कार्या। 


स्पानन्दसौरूपजनकस्य सदा सुसेवा 


शिष्यस्य चास्य सुगुरो सुखदा हि कार्या ॥४१॥ 
शिष्यस्थेत्यादि:---कुमार्मनेतु ससारहेतु मिथ्यादर्शनादिमार्गोपदेष्टु कुग्रो तस्य शिष्यस्थ च सुजने सेवा 
स्तुतिश्च कदापि न कार्या । किन्तु स्वानदसौरुयजनकस्य सुगुरो अस्य शिष्यस्य च सुखदा सुसेवा सदा कार्या । तात्पर्यमेततु- 


परे श्रावकघर्म प्रदीप 


स्वयं विपयाणाम भिलाषी लोभादिकपायवद्चित्वेनानेकारम्भसरमभारेणाकुल' कामक्रोघादिभिविजितश्च पुरुषः स्वय घ्म- 
मार्गपराइमुख सन्‌ अन्यानपि स्वच्छल्दानुवर्तिनश्शिष्यान्‌ नानादु खसमीकीर्णे ससारकानने परिशभ्रमन्परिभ्रामयति अत 
स्वहितमन्विच्छद्भिर्त कदापि तेपा कुगुरूणा तब्छिष्याना च सेवा स्तुति प्रशसादिक वा कार्यम्‌ । स्वात्मसुखाभिलाषिण- 
स्ससारमार्गपराह्मुखास्सन्ति सुगुरुव , येषामस्तगत्तो विषयाभिछाप / पहत्याग्रिनस्ते वसन्ति भीमकानने स्वात्मचिन्तनाय, 
नि परिग्रहा नग्नशरीरा निर्मानिन क्रोघकामादिभिस्तु दूरत एवं परिहृता शीलेशा पाणिपुटाहारिण परमदयालुव 
परोपकारकरणव्यापारा । तेपाम्‌ सुगुरूणा तच्छिष्याणा तत्सेवकाना तु सेवा-स्तुत्ति प्रशसादिकम्‌ वन्दनादिकश्च सदैव 
स्वहितैपिभि कार्यम्‌ । एवच्व करणे स्वात्मोत्त्य परमनिर्वाणसुख परिप्राप्नुवन्ति भक्ता । ४१। 


पाचो इन्द्रियोकी अभिलाषाओके दास, आत्मबलहीन, लोभादिकषायके वशीभूत अनेक आरम्भ 
ओर परिग्रहके भारसे दबे हुए, कामक्रोधादि दुगुणोके द्वारा पराजित अपनेको गुरु माननेवाले अमेक 
पापी स्वय ससारके दुखोको भोगते हैं और अपने अनुयायी शिष्योको भी संसार चक्रमे परिभ्रमण 
कराते हैं। अतएवं ऐसे कुगुरुओकी और उनके भक्तजनोकी सेवा स्तुति प्रदसा यावनन्‍्दत्ादिक कदापि नही 
करनी चाहिए। किस्तु स्वात्मसुखके अभिलाषी ससारके दु खमय मार्गसे विमुख जो सुगुरु हैं जिनकी 
विषयाभिलाषा नष्ट हो चुकी है, जो गृहत्यागकर स्वात्मचिन्तन मात्रके लिए भयकर वनोमे निवास करते 
हैं, जो स्वय ही परिग्रहसे हर, नग्तशरी रमात्रसे भी मोह न रखनेवाले, मानसे रहित, कामक्रोधादि ढुर्गुणोसे 
परित्यकत, शीलूके भण्डार, गृहस्थके द्वारा भक्तिपुवंक दिए हुए रूखे-सूले अनज्नको अपने हस्तपुटमे 
रखकर ही खडे खडे एकबार निर्दोष आहार ग्रहण करनेवाले, परमदयालु, परोपकार करना ही जिनके 
जीवनका एक मात्र व्यापार है ऐसे परम वीतरागी महापुरुष 'सुगुरु हैं। जो व्यक्ति ससारके दु खोसे 
भयभीत्त हैं, अनादिकालकी परम्परा द्वारा प्राप्त जन्म, मृत्यु, जरा और रोग भादि अनिवार्य तथा 
विषयाभिलाषा, ईर्षा, द्वेष, दम्भ, कलह ओर बेर आदि स्वकृत महान दुखोसे त्रस्त हैं ओर इनको दूर 
करना चाहते हैं उन्तका कर्तव्य है कि कुगुर और उसके भकतोका जो कि इस दु खोमे पगे है और 
इन दुखोंके मार्ग ही चल रहे हैं सग त्यागकर सुगुरु और उनके भक्त शिष्यादिकोकी सगति 
करे। “सुगुरु” परमदयालु हैं, प्राणिमात्र पर उत्तकी अनुपम दया है, वे अपनी सहज वृत्तिसे 
प्राणियोके कल्याणकी कामना करते हैं, वे उस कामनाके बदलेमे तुमसे या क्रिसीसे कुछ भी नहीं 
चाहते। न वे धन चाहते हैं न सेवा, त मान, न कीति और न प्रशसा। इस परोपका रवृत्तिपर कोई क्ृतध्न 
यदि उन्हे गाली दे, मारे या बध-बन्धनादि उपसगग भी करे लो भी वे अपने चित्तमे उद्विग्न नही होते, 
उस कृत्तघ्त पर क्रोधित नही होते, उसे शाप नही देते, उसे सदबुद्धि आये ऐसी ही अभिलाषा रखते हैं । ऐसे 
परम सुगुरुकी तथा उन जैसे ही उन्तके भक्तोकी सेवा-स्तुति प्रशसादि तथा अनुकरण सदा करनी चाहिए, 
जिससे स्वात्मकल्याण हो । ४१। 


इत्ति पडत्तायतनस्वरूपस | 
सम्यक्त्वके २५ दोषोंमें मददोषका निरूपण | 


प्रइन :--भो । ज्ञान प्राप्प कि कार्य चद से सिद्धयें गुरो । 
हे गुरो | ज्ञान प्राप्त करके स्वात्मसिद्धिके लिए और क्या कत्तंव्य है ? कहिए-- 


नेप्ठिकाचार परे 


(सन्‍्तत्तिकका ) 


विज्ञानदानत इतीह भवेद्दिवेक--- 
स्तदूबोधतो निजपदे स्थितिरेव ते स्थात्‌ । 
ज्ञानादिदानमपि तत्र सर्देव काय 


कार्यो मदो भयकरों भवदों न बुदुघ्वा ॥४२॥ 

विज्ञानदानत इत्यादि:--सुगमम्‌ । भावस्त्वयम्‌-ज्ञान तु स्वात्मघनम्‌ । तल्लक्षणो जीव । जीवमा्े 
केवलज्ञानशक्तिवियते । ज्ञानावरणादिकर्मपराभूतत्वादेव मन्दज्ञामिनो दुश्यन्ते जीवा , स्वस्वज्ञानावरणक्षयोपमविजु - 
भितज्ञानमान्राराधकास्सन्ति ते । स्वात्मावबोधकृता विवेकिना न कदापि ज्ञानादीनामहद्धारो भवति । विज्ञानदानतस्तु 
तेषा विवेक एवोपजायते, विवेकतस्तु तेषा स्वात्मपदे एवं स्थितिर्भवति न तु मदादिषु दुगु णेषु ॥ मदादयस्तु स्वात्म- 
विकारास्सन्ति । प्राणिमात्रे यदापूर्णज्ञानशक्तिविद्ते, इति जिनागमतो निश्िचिन्वन्तस्तु सम्यग्दृष्य कथ मदयुक्ता 
स्यु । हीनाधिकगुणेष्वेव मात्सर्यमदादीना सभावना भवति न तु समगुणेपु प्राणिषु तत्सभावन्ता जायते। जिनागम- 
श्रद्धया विरहिता मिथ्यादुष्टय हीनाधिकज्ञान प्राप्तुवन्त मद कुर्वन्ति। विशिष्ज्ञानिभि सदा ज्ञानदान कार्यम्‌ । 
दानतस्तु ज्ञानस्थ वृद्धिरिव भवति न कदापि हानि स्यात्‌ । दानाभावे तु विद्या लुप्यते, तस्माद्‌ विद्यादान स्वोपकार 
एवं न परोपकार । मत्ताना तु ज्ञानादिगुण सदोषो भवति । सदोपस्तु ससारे परिभ्रामयति, दु खद्ोत्पादयति इत्ति 
वुद्ध्वा भवदो भवकरों मद न कदाचिदपि कार्य । ४२ । 


ज्ञान आत्माका लक्षण है। प्रत्येक जीवमे केवलज्ञान शक्ति है। ससार दशामे वह ज्ञात ज्ञाना- 
वरणादि कम द्वारा लुप्त सा हो रहा है, अत' जिन जीवोको कर्मका जितना क्षयोपशम प्राप्त है उत्तना ही 
ज्ञान खुला हुआ है। कमका नाश करनेपर पूर्ण ज्ञान प्रकाशमान हो जाता है। जिनागमके श्रद्धानवाले 
सम्यग्हृष्टि जीवोको उक्त प्रकारका पूर्ण निश्चय रहता है, इसलिए स्वात्मबोध प्राप्त उन विवेकी पुरुषोको 
ज्ञानादि जन्य अहकार नही उत्पन्त होता । उनकी बुद्धि दूसरोको ज्ञान दान देनेकी ओर ही प्रेरणा 
करती है। ज्ञान दानसे विवेक उत्पन्न होता है और विवेकसे वे स्वात्मपदमे ही रमण करते है | मदादि 
या मार्सर्यादि दुगुंणोमे उनकी प्रवृत्ति नही जात्ती है । 

यदि ज्ञानादिमे हीनाधिकता हो तो मदादि उत्पत्न हो। जब सम्यग्हष्टि जीवमात्रके परिपूर्ण 
ज्ञानरूपी धन है, ज्ञान जीवकी सम्पत्ति है ऐसा हंढ निश्चय रखता है तो ईर्ष्या मात्सयं और मद उत्पन्न 
होनेका अवसर ही कहाँ है ? यदि इतने पर भी जिनको मद उत्पन्न होता है तो समझना चाहिए कि 


उत्तको सम्यग्दर्शन नही है, जिन्तोदित तत्त्व पर श्रद्धा नही है। सभी जीव अपनेको ज्ञानी और अन्यको 
अज्ञाती मानकर ज्ञानका गर्व करते है। क्योकि कर्मके क्षयोपशमके अनुसार सासारिक अवस्थामे ज्ञान 


गुणकी व्यक्तिमे हीनाधिकत्ता पाई जाती है। भत्त अविवेकी मिथ्याहृष्टि मद करता है, विवेकी सम्यरहष्टि 
नही करता । 


विवेकी सोचत्ता है कि ज्ञान दानसे ज्ञानकी वृद्धि होती है। कदापि हानि नही होती । दानके 
अभावसे विद्या लुप्त हो जाती है, इसलिए विद्या देता परोपकार नही, स्वोपकार है। स्वोपकार करते 
हुए यदि परोपकार हो जाय तो इसमे अह॒कारके लिए स्थान ही कहाँ है । फिर भी सिश्याहृष्टि व्यर्थ 
ही अहकार करते हैँ | अहकार ज्ञानांदि गुणोका दृषण है । दूषण ससार परिभ्रमणका कारण है। ससार- 


परिभ्रमण जन्म जरा रोगाक्रान्त होनेसे दु खरूप है। इसलिए भयकर ससार दु खबद्धंक ज्ञानका मद 
कदापि नही करना चाहिए ।४२। 


है श्रावकधमंप्रदौप 


प्रइत--कि पूजामदचिह्न' से वदास्ति शान्तये गुरो ! 
हे गुरो | आठ मदोमे पूजाका मद क्या वस्तु है ? क्षपया मेरे प्रध्मका समाधान कीजिए-- 
( वसन्ततिलका ) 
पूजादिदानकरणात्‌ सुगुरोः प्रभोः स्थात्‌ 
पूजा सदा निजमतिर्विमलाअपि कीत्तिः । 
स्वानन्द्शुद्धहृदूयएयच कृतीति चुदृष्चा 
पूजामद कुशभव्द न करोति विज्ञ।॥४३॥ 

पूजादिदानकरणादित्यादि .--पूजया तत्न आहारादिचतुविघदानेन च दातुरेव लोके पूजा भवति । सर्वश्र 
तस्य विमला कोरतिभवति । निजमति तस्य मतिरपि सदा विमलछा निर्दोषा भवति। अतएव एवं विभावयेंत्‌ यत्‌ 
पूज्याना गुरुषादाना पूजया एवं मम कल्याण स्यात्‌ । सुगुरो महानुपकारो$स्ति यत्‌ स मा कुमार्गात्‌ परावृत्य सुमार्गे 
नियोजयति । सुमार्गचलनादेव स्वानन्दशुद्धहृदयस्वानन्दरूप शुद्धहृदय कृती व भवामि । इति वुदुष्वा स विज्ञ 
कुभवद ससारार्णवकारणभूत पूजामदं कदाचिदपि न करोति । ४३। 

सम्यक्‌ वीत्तरागी, निर्मोही, विषयसगविरक्त, सच्चे साधुकी सेवा-विनय-पूजा त्ृथा उनकी 
आहारादि दानसे शुश्रृषा आदिसे लोकमे दात्ताकी ही प्रतिष्ठा बढती है। उसकी लोकमे कीत्ति होती है 
तथा पवित्र भावतावाले साधुओकी सेवासे उसकी भावना भी पवित्र होती है। वह विचार करता है 
कि--यदि ससारमे मेरी कीर्ति है प्रतिष्ठा है तो यह कोई अभिमान करनेकी बात नही है | सुगुरु 
सेवा करनेवाले दाता धर्मात्माओकी प्रशसा सबंत्र होती है। यह तो सुगुरुका मुझ पर महाव्‌ उपकार 
है जो मुझ जेसे अनादि कालसे भूले हुए पथिकको दुखके गत्तंसे निकालकर कल्याणके सिहासन पर 
बेठाया है। यदि मै सुमार्ग पर चलने लगा तो इसमे घमड करने योग्य क्या बात है| मै कुमार्गंगामी था 
अत निन्‍्दाका पात्र था, अब सुगुरु कृपासे निन्‍्दाका पात्र नही रहा सो यह तो मेरा महान्‌ उपकार हुआ । 
अब मे व्यथंका घमड कर क्यो नरकादि कुगतिका पात्र बनूँ | इस तरहके विचारोसे वह बुद्धिमान्‌ अपनी 
प्रतिष्ठाका मद नही करता और समभाव रहकर अपना कल्याण करता है। ४३ | 


प्रइन --उच्चकुलसदस्यास्ति कि चिह्न से गुरो वद। 

अह कुलवानस्मि इति कुलमदस्य कि लक्षणमस्ति इति है गुरो मे कथय । 

हे पृज्य गुरुदेव “कुलमद” क्या वस्तु है उसके क्या चिह्न हैं ? यह मुझे स्पष्ट बताइए-- 
( अनष्टुप्‌ ) 
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भवेदुच्चकुले जन्म दानपूजादिपुण्यतः । 
ज्ञात्वेति दानपूजादि कार्यमरुच्चकुले यतः ॥४४॥ 
उच्चकुलमद: त्याज्यः कार्य नोन्‍्मत्तचेष्टितम्‌। 
वन्‍्द्यः सर्वकज्ञसन्देशस्तथा स्थाप्यों जनेहदि ॥४५॥ 


भवेदित्यादिः--दानपूजादिपुण्यत सत्पात्रेपु दानत पूज्याना पूजया च प्राणिनामुच्चकुले जन्म भवति इति 
ज्ञात्वा यत उच्चकुछे जन्म अस्ति अत दानपूजादि नियमत कार्यम्‌ । यदि पूर्वजन्मकृतसत्युण्येत भवता उच्चकुछे 


सैष्ठिकाचार प्‌५्‌ 


जन्म जात चेन्न कुलमदः कर्तव्य इति यावत्‌ । नास्त्यश्न कश्चित्‌ एतज्जन्मप्रयास'। पूर्वपुण्यानुसारेणैेव उच्चकुलेपु 
जन्म जात , अत उच्चकुलमद त्याज्य । तथापि तत्करण , उन्मत्तचेष्टित स्थात्‌ । तच्च न कायम | यते 
सर्वशसन्देश भगवतों महावीरतोर्थकरस्य सन्देश वन्द्यस्तथा स्वहृदि जने स्थापनीयदच ।४४।४५। 


उत्तम पात्र मुनि आदिको चतुविध दान देना तथा उनकी योग्यरीतिसे पूजा, विनय, सेवा और 
शुश्रषा आदि करनेसे पुण्यका उत्पादन होता है और इस पुण्योदयसे जीवका उच्चलोक प्रतिष्ठित सदा- 
चारी माननीय कुलमे जन्म होता है। यह कुछीनत्ता पूर्व पुण्यका ही फल है। इस जन्मका कोई प्रयत्न 
नही है | तब उच्च' कुलमे जन्म पानेका अभिमान कैसा । त्तो भी यदि कोई मूढ कुलका अभिमान करे तो 
यह उसकी उन्मत्त जैसी चेष्टा है। पागलोका प्रलाप है। इससे उसकी प्रतिष्ठा घटती का है। अत इस 
चेष्टाको परित्याग कर परम पृज्य वन्दनीय सर्वज्ञ परमात्मा अहंन्त देवका हिंतकर सन्देदा अपने अपने 
हृदयोमे स्थापित करना चाहिए, क्योकि जिनोपदेश ही हमे दु खके मार्गसे विमुख कर सुखके स्थानमे 
पहुँचाएगा ।४४॥।४५। 


प्रथम *--चिक्न जातिसदस्यास्ति बृहि से सिद्धये गुरो 
है गुरो ! जातिमदस्य कि रक्षणमस्ति इति तब्निराकरणसिद्धये मे कथय । 


है दयालो ! जातिमदके निराकरणकी सिद्धिके लिए कृपाकर जात्तिमदके स्वरूपका प्रतिपादन 
कोजिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
देवशास्त्रगुरूणां ये सेवां कुबन्ति भक्तितः | 
लभन्ते श्रेष्ठजातिं ते सुखं की मान्यतामपि ।|४६॥ 
ज्ञात्वा जातिमदों नेति कार्यों ममविदारकः । 
श्रें ष्ठजात्यां यतो जन्म स्यात्ते स्वमेक्षदा मतिः ।|४७॥)। युग्मम |) 


देवशास्त्रगुरूणासित्यादि --सुगमम्‌ । तात्पर्यमेततु-मातृपक्षस्तु जाति', पितुपक्ष कुछमिति निर्णयात्‌ 
स्वमातुलस्य तत्सम्बधात्‌ तत्कुलस्य श्रेष्ठताया धनवत्ताया विद्वत्ताया प्रतिष्ठाया' बलवत्ताया मद न कुर्यात्‌ । 
श्रेष्ठजातिषु तेषा प्राणिना जन्म स्वत एवं भवति ये भक्तित सद्देवद्ञास्त्रगुरुणा यथोचिता सेवा सविनय कुर्वन्ति । 
लोके तैषा प्रतिष्ठापि सजायते । स्वजातेरुज्वताया मदेन तदहकारेण लोकेःप्रतिष्ठा भवति हीनजातिपु जन्म व भवति | 
इति ज्ञात्वा अन्येपा मर्मच्छेदकानि जातिमदसुचकानि वचनानि न वक्‍्तव्यानि । यदि एवं स्यात्तहिं ते जन्मापि 
श्रेष्ठज़ात्या स्यात्‌ तथा स्वरेंषु परम्परया मोक्षे च समुत्पादका बुद्धिस्ते स्थादेव नात्र साय ।४६।४७। | 


सातृपक्ष यदि विशुद्ध हो त्तो वह विशुद्ध जातिवाला मनुष्य है और यदि मातृपक्ष अविशुद्ध है तो 
वह जातिहीन है। मातृपक्षका उच्चताकी उसकी घनवत्ता बलवत्ता प्रतिष्ठा आदिका अभिमान करना 
ही जात्ति सबधी मद है। उच्च जातिवाला होने पर भी मनुष्यको उस उच्चताका अहकार न करना 
चाहिए । उच्चकुल या उच्चजातिमे जन्म उन महापुरुषोको स्वत प्राप्त होता है जो सदुदेव, सद्धम॑ तथा 
सदगुरुकी भक्ति और विन्यपूर्वंक यथोचित सेवा करते हैं। ऐसे सदाचारी जातिविशुद्ध पुरुषका कत्तंव्य 
है कि वह ऐसे मरंघातक वचन किसीसे न कहे जिन वचनोसे उसका जात्यभिमान प्रकट हो । अभिमानी 
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पुरुष सदा परका पराभव करता है और उससे ही दूसरे पुरुषोको मानसिक भयंकर द' 
इसलिए अभिमात्ती पुरुष हिसक हो जाता है। आम कु 

अभिमानी पुरुषको ससारके दूसरे मनुष्य उच्च न मानकर नीचा ही मानते हैं भले ही चह उच्च- 
कुल या जातिका हो। अत उच्चजातिका होकर भी वह लोक व्यवहारमे जनताकी निगाहमे नीचा माना 
जाता है । इससे सवलेश परिणामोमे वृद्धि होती है और सक्लेश परिणाम पापबघनका हेतु हैं तथा पापसे 
कुगति परिभ्रमण करता होता है| भत्त जो भव्य,पुरुष स्वर्ग और परम्परासे मोक्षको भी प्रदान करने- 
वाली धर्म॑बुद्धिको उत्पन्न करना चाहता है उसे चाहिए कि भूल कर भी जाति सवधी अहकार न करे। 
ओर न दूसरोको पराभूत, करनेका प्रयत्त करे।। हीन जातिके भनुष्योंके साथ भी सदृव्यवहार रखे। 
उन्हे हीत समझकर उनका अनादर न करे | उनके सुधारके लिए केवल सदाचारका उपदेद। करे.। ऐसा 
करनेवाले व्यक्तियोका ही श्रेष्ठ जात्तिमे जन्म होता है। मद करनेचालेका जन्म तो नीच जातिमे ही 
होता है ।४९४७। ह 

प्रन्‍न --चिह्न॑ं वलमदस्यास्ति ब्रृहि में शान्तये गुरो। 

है गुरो ! बलमदस्य कानि चिह्नानि इति में शान्तिलाभाय कथय । 

हे श्रेष्ठ / बलका मद कैसा होता है उसका क्या फल है, मुझे शान्तिलाभा्थ उसका स्वरूप प्रति- 


पादन कीजिए-- ह ) 


( वसन्ततिलका ) 


दीनात्मरक्षणत एवं सुपुण्यतो5पि, 
स्वमक्षिसाधकतमं लभते व ना। 
ज्ञात्वति दीनजनरक्षणमेव काय 
दुःखप्रदो बलमदो न कदापि कार्यों! ॥४८॥ 


दीनात्सेत्यादि ->छोके बलवतामुपयोगिता दीनातिरक्षणे एवं मन्यते जन । तदुत्तमकार्यकरणादेव सुपुण्यत 
समुत्पन्नपुण्यत ना पुरुष स्वगंमोक्षमाघक बल लभते । इति ज्ञात्वा दीनजनरक्षण दीनाइच ते जताइच तेपा रक्षण 
विपत्तिदूरीकरण रुण्णावस्थाया शारीरिकसेवाकरण अन्यैर्चलवस्धि पीडिते सति तत्साहाय्यकरणमेव कार्यम्‌ | भह 
बलवानस्मि को नाम मत्समक्षे स्थातु समर्थोस्ति ? अन्यैस्तु निर्वलर्मत्सेवेव करणीया अन्यथा तेषा विनाश एव 
समुपस्थितो भविष्यति इंति बलमदेन अन्यतिरस्करण न्यायातिक्रमेंण तेषामधिकारहापन दू खप्रदमस्ति इति ज्ञात्वा 
कदापि बलमदो न कार्य ।४८। 

बलवान पुरुषोके बलकी उपयोगिता दीन, निर्बल और त्रस्त लोगोंके रक्षणमे ही ससारमे मानी 
जाती है। इस परमोत्तम कार्यके द्वारा उत्पन्न श्रेष्ठ पुण्यके द्वारा ही उत्तम गतिके साधन प्राप्त होते है 
और परम्परासे मोक्षकी प्राप्ति होती है। इसलिए प्रत्येक व्यक्तिका यह सामान्य कत्तंव्य है कि अपनी 
शक्तिका उपयोग सदा उन प्राणियोके रक्षणमे करे जिनका जीवन ही एक मात्र धन है । उनकी विप- 
त्तियोका दूर करना, रुग्णावस्थामे उनकी शारीरिक सेवा करता, दूसरे बलवानोके द्वारा सत्ताए जानेवाले 
निरबंछोकी सहायता करना इत्यादि अनेक सदुपायोसे उनकी रक्षा करनी चाहिए। 

में बलवान्‌ हूँ, मेरे सामने कौन ठहर सकता है, निर्बंलोको मेरी सेवा करनी होगी, नहीं तो वे 
तकलीफमे डाल दिए जाँयगे । उनका विनाश कर दूगा। इत्यादि कुभावोके द्वारा अपनी शक्तिका 


नेष्ठिकाचार ५्छ 


अनुचित अहकारकर दूसरोका तिरस्कार करना न्याय मार्गका उल्लघनकर उनके अधिकार छीनना, 
उनपर अपनी सत्ता जमाना, अपना प्रभुत्व स्थापन करना, यह सब “बलमद” है। बलमदवाला पुरुष 
अन्यायके मार्ग पर जाता है, हिसा करता है, पराया धन हडप जाता है, मिथ्या भाषण द्वारा स्वार्थसिद्धिके 
लिए दूसरो पर झूठा दोषारोपण करता है, पराई बहू बेटियोपर खोटी निगाह करता है और अपने 
घमडमे चूर होकर तरह त्तरहके अन्याय करते हुए भी नही डरतता | 
उसकी ये सब बातें उसे पारमाथिक हानि तो पहुँचाती ही हैं पर लौकिक हानि भी पहुँचाती हैं । 
वह लोकमे निद्य होता है, पापी गिना जाता है, आतत्तायी और भत्याचारी माना जात्ता है, सभी लोग 
उसके पराभवकी काक्षा करते है और उसके पराभूत होने पर आनद मानते है। अत्तः प्रत्येक व्यक्तिको 
चाहिए कि अनिष्टकारक महान्‌ दु खदायी इस “शक्तिमद” को कभी पास न भाने दे । 'शक्ति' की प्राप्तिको 
दीनोके उद्धारमे व ब्रत सयमके पालनमे लगावे जिससे कि उसका इस छोक मौर परलोकमे कल्याण हो ।४८। 
प्रश्न --चिह्नमृद्धिसदस्यास्ति बरृहि मे सिद्धये गुरो। 
धघनमदस्य यच्चिक्तमस्ति तत्‌ में कार्य सिद्धयर्थ हे गुरो ! कथय । 
धनका मद क्या है यह है गुरो मेरे कार्यकी सिद्धिके लिए कृपया कहे-- 
( वसन्ततिरका ) 
ऋद्धि सुविस्मयकरी व्रतदानधर्माज्‌ 
ज्ञात्वेति शान्तिसुखदा भवतीह भव्य | 
ऋद्धेविहाय. कुमद॑ ब्रतदानधर्म 
भक्त्या सदा कुरु यतश्च तवेष्टसिद्धि! | ४९॥ 
ऋष्धीत्यादि'-हे भव्य | इह छोके ब्रतदानधर्मात्‌ ब्रतानाम्परिपालनात्‌ सुपात्रदानात्‌ दयादाक्षिण्यादिघर्मादेव 
सुविस्मयकरी लोकविस्मयकरी शातियुखदा शान्तिप्रदा सुखप्रदा च ऋद्धि धनादिवैभव भवत्ति सप्राप्यते । इति 
ज्ञात्वा ऋद्धे कुमद कृत्सितो मद कुमद , यथा-ऐछ्वर्य मत्तानां पुरुषाणा विचित्रा स्थिति्भवति, न ते गणयन्ति देवश्ञास्त्र- 
गुरूतपि, तेषामपि निरादरस्तै क्रियते का कथान्येपाम्‌ । अहमेव देवस्थानरक्षको5स्मि, मम गृहे यदि धनमह्ति तहि अनेके 
देवालया अनेकाइच देवमूत्त यो निर्मापिता भविष्यन्ति, यद्यविनयादरक्षणाच्च शास्त्राणि कृृमिकीटैर्भक्षितानि तहि का 
नो हानि ? अन्यान्यपि घनप्रदानेन विहद्धि लेखकैश्च लेख्यानि भविष्यन्ति, मुनिसघस्याहमेव सचालको5$स्मि, धना- 
भावे कीदृशी गति स्थाद्‌ मुनीनाम्‌, सर्वोष्पि धर्मो मदधीन एवं, मम दासादेव जिनालयेषु जिनपूजा भवति, अनेके 
विद्वास पठन पाठन च कुर्वन्ति, रुूणा दीनजना औषधानि प्राप्तुवन्ति चत्तुविधसघस्य आहारादिक सपद्चते । इत्यादि 
प्रकारेण घनमद हिसादिपश्चमहापातकानामपि कारकों ऋद्धिमद एवं, सोइभिमानी स्वधनबलेन महाहिसामपि गोपयति । 
महदप्यसत्य सत्ये समारोपयति, विविधप्रकारादानप्रदानजालेषु दीनान्‌ू धनहीनानू पाशयित्वा कुसीदेन कुसीदस्यापि 
कुसीदेन च तान्‌ निर्धनीकरोति । चौरयित्वा स्ववलेन अन्यधन महाजन स्वात्मान लोके साधुका रत्वेन ज्ञापयति । 
परवनितादिकमपि धनवलादाहृत्य शीलवानस्मि इति ज्ञापयति | न किश्वित्‌ गरीय पापमस्ति यत्त न न क्रियते । 
तस्मात्‌ सर्वप्रकारेण त ( ऋद्ध कुमदम ) विहाय भकत्या ब्रतदानघर्म सम्यस्त्रताना परिपालन जिनपूजाकरण 
शास्त्रसेवाकरण ज्ञाना-न गुरुपादसेवाकरण सुपात्रंषु दान कुछ । यत यत्करणादेव तव इष्टसिद्धि स्वात्मकल्याण 
भवति इत्ति विज्ेयम्‌ ।४९। 
हे भव्य पुरुषो ! ब्रत पालन, सुपात्रदान, दया और उदारता भादि गुणोके द्वारा ही जीवनमे शान्ति 
ओर सुखकी दाता सामग्री प्राप्त होती है। केवल व्यापारादिके उद्योग या पुरुषार्थसे धनादिकी प्राप्ति नही 


होती । इस निद्चिचत सत्यको जो लोग नही जानते ऐसे मू्ख ही अपने वैभ्वका अभिमान करते हैं । 
८ 


४ 
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ऐश्वरयंसे उन्मत्त पुरुषोकी स्थित्ति बहुत विचित्र होती है। वे देव, शास्त्र और गुरु जेसे परम 
उद्धारकोकी भी अवहेलना करते हैं | जब वे परम हितकारक देव, शास्त्र और गुरुक़ी भो भवहेलना करते 
हैं तब अन्य पुरुषोकी क्या कथा कहनी है। धनोन्‍्मत्त पुरुष ऐसा मानता है कि में मन्दिरोका निर्माता 
हूँ, में देव स्थानोका व तीथर्थस्थानोका रक्षक हूँ। यदि मेरे पास घन है तो बहुतसे मन्दिर और बहुत 
सी मूर्तियाँ बन सकती हैं । मन्दिरोकी पूजा प्रतिष्ठा स्थयात्रा महामिषेक आदि सम्पूर्ण सत्कायं करना 
मेरे बाएं हाथका खेल है | 


शास्त्र भडारोमे यदि चूहे घुसते हैं, यदि क्रमि कीट आदि जास्त्रोको नष्ट करते हैं तो हानि क्या 
है ? और लिखा लिये जायगे । धन पाने पर बहुतसे पडित और लेखक अनेक शास्त्र रचकर तेयारकर 
रख देंगे। में मुनिसंघोका सचालक हूँ। यदि मे धन न खच करूँ तो मुनियोकी क्या दशा होगी ? मेरे 
हक हे बडे बडे विद्यालय विश्वविद्यालय चल रहे है। पेसेके लिए ही तो बडे बडे विद्वान पठन-पाठन 
करते हैं । 


इस प्रकार घन या वेभव तथा अधिकारका अभिमान मनुष्यको धरती पर पेर नही रखने देता । 
वह चाहता है कि मैं सबके ऊपर चलू। वह समझता है कि सारा ससार मेरा मुँह देखत्ता है। सबकी 
हृष्टि चाहे वह गृहस्थ हो व साधु, दीन हो या श्रीमातर, वलवानच्‌ हो या निर्बल, पडित हो या मूख, 
उद्योगी हो या निरुद्योगी, राजा हो या रक, पापी हो या धर्मात्मा, मेरे घतकी ओर है। मैं इन सबसे 
बडा हूँ । सब मेरा मान करते हैं। मेरा निरादर कोई नहीं कर सकता। मेरा निरादर करनेवालहोकी 
खैरियत नही है । उसका जीवन दुष्कर हो जायगा । 


ऐद्वर्यंमत्त व्यवित्त पाच महापातकोसे भी नहीं डरता | वह महात्र से महाच्‌ हिंसा, स्त्रीघात्त, 
बालघात, पुरुषघात, प्रतिघात त्तथा मुनिघात जैसी हिसाको भी धनके बलसे छिपा लेता है। बडे बडे 
असत्यको भी सत्य स्थापित कर देता है। भनेक प्रकारके लेन देनके जालोमे दीन दुबंलः मनुष्यरूपी 
मछलियोको फास कर व्याज और महा व्याजसे उन्हे निर्धन बनाकर उनका स्ेस्व हरण कर छेता हैं 
कर-बल-छलसे अन्य जनोका धनापहरण कर स्वय महाजन और साहुकार अपनेको प्रकट करता है। 
धनके बलपर दूसरोकी कन्याओका या वनिताओका अपहरण कर उनका शील नष्ट करके भी स्वय 
शीलवान्‌ बनकर समाजमे प्रतिष्ठा स्थापित करनेका प्रयत्न करता है। ससारमे ऐसा कोई महानसे 
महान्‌ पात्तक नही जिसे घनमत्त पुरुष न कर सकता हो। यदि अन्य पाप मात्र पाप है तो धनमत्तता 
पापोका पिता है, पापोकी खनि है, पापोकी जननी है । 


अत सब प्रकारके प्रयत्नोसे अनर्थोत्पादक अहित कारक इस मदका त्यागकर धनका सदुपयोग 
भक्ति सहित विनयसहित जिनपूजामे लगाना शास्त्रोका उद्धार करना सुपात्रोको दान देता ज्ञानाजनके 
कार्यमे लगाना रोगियोकी सेवामे खर्च करना हो परम श्रेयस्कर है और इससे ही धनप्राप्तिकी सफलत्ता 
है | ऐसा करनेवाला निरहकारी पुरुष ही स्वात्मकल्याण कर सकता है यह जानना चाहिए ।४९। 

प्रदन --शरीरसदचिह्न कि विद्यते मे गुरो वद । 

कि तत्‌ शरीरमदचिह्नमस्ति ? हे गुरो कृपया बहि । 

हे गुरो | शरीरमदका वेया स्वरूप है ? कृपया कहिए-- 


नेष्ठिकाचारं ५९ 
[ बसन्‍्ततिरूका ] 


अन्नोषधादिसुखहेतुविशेषदानादू 
देह ब्रतादिकणे लरूमते समर्थ । 
जशञात्वेति कायकुमदों भवदो न का! 
स्वात्मान्यशुद्धिकरणे सततं स योज्यः ॥५०॥ 


अज्ञोषधादित्यादि--..स पतारपरिभ्रमणरूपासु चतुर्गंतिपु मध्ये मानवदेह एव सयमयोग्य इति कथ्यन्त्याचार्या । 
अन्नौपवादिसुखहेतुविद्येपदानाद्‌ अन्नौपधादीना सुखहेतु सुखकर यद्‌ विशेषदान तस्मात्‌ ब्रतादिकरणे मोक्षसाधनभूत- 
त्रतोपवासादिविधाने समर्थ देहूं शरीर लभते इति ज्ञात्वा भवद कायकुमद ससारपरिभ्रमणरूपदुखस्य बीजभूत 
कायमद कदापि न कार्य । किन्तु स्वात्मान्यशुद्धिकरणे स्वात्मशुद्धयें परोपकृतयें च सतत स देह योज्य ॥५० 


, यद्यपि ससार परिभ्रमणरूप चारो ही गतियोमे मनुष्य देह श्रेष्ठ मानी गई है, पर वह जिस 
कारणसे श्रेष्ठ है वह कारण है श्रेष्ठसयम | इसकी प्राप्ति अन्य किसी भी गतिमे नही होती । तिय॑ज्चोमे 
क्वचित्‌ कदाचित्‌ कथश्वित्‌ किसीको देशसयम होनेकी सभावत्ता रहती है तथापि परिपूर्ण सयम कभी 


हा पे । उसे प्राप्त करनेकी एक मात्र सामथ्यं मासव देहमे है और वह भी उच्चकुलीन पुरुष पर्याया- 
त्त देहमे । 


यदि मानव देहकी उत्कृष्टताके उक्त कारणको छोडकर शरीरके स्वरूपपर विचार किया जाय 
तो यह देह महात्‌ अपवित्र है। जिस देहका वीज मल है अर्थात्‌ जो पुरुषके और स्त्रियोके रजवीयंरूपी 
मलसे ही बनता है। तथा मरूको उत्पादन करना ही जिसका एकमात्र का है । नवद्वार जिसके सदा 
मलभ्रवाही हैं। उस शरीरको सुन्दर मानना ही मूर्खता है, फिर सुन्दर मानकर उसका घमड करना तो 
महान्‌ मूढता है । 


मोही जन ही ऐसे घुणित शरीरको सुदर मानते तथा उसमे रमण करते है | विवेकी पुरुष उसमे 
कभी रमण नही करते | मिथ्यात्वके उदयसे ही जीव हाड मास चर्बी रक्त पीप आदि महान दुर्गन्धित्त 
और अस्पृष्य पदार्थेके योगसे बने इस शरीरको सजाते हैं और उसे सुन्दर मानते है । उसके लिए अच्छे 
अच्छे पदार्थोकी उपमा देकर अपने ज्ञाता हृदयकों भी धोखा देकर अपना अकल्याण करते हैं। 

सम्परदृष्टि पुरुष जिनके हृदयसे भ्रम दूर हो गया है वे वस्तुके ठीक-ठीक स्वरूपको जानते हैं । वे 
कभी भ्रममे नही पढते, वे झूठी उपमाओ और उत्प्रेक्षाओके जालमे पडकर अपना वस्तुतत्त्वका ज्ञान 
गदला नही करते। जब कि वे शरीरके वास्तविक रूपका ज्ञान रखते है तब ऐसी स्थित्तिमे वे शरीरका 
भद भी कभी नही करते । वे जानते हैं कि यह मद ससार परिश्रमणका मूल है। वे शरीरकी उपयोगिता 
सयमके परिपालनमे मानकर सयमधारण करते है। त्तपस्याके द्वारा इन्द्रिय विषय और कषायोका निग्नह 
कर वे आत्मशुद्धिके मार्गमे बढते है तथा इस प्रकार स्वपरोपकार करते हुए अपना काल यापन करते 
हैं। यह कतंव्य प्रत्येक मातवके लिए अनुकरणीय है ५० 

प्रइन.--कि लक्षणं बद गुरो च तपोमदस्य 

है गुरो | तपोमदस्य कि चिह्तमस्ति ? कथय । 

हे गुरो | तपमद कैसा होता है उसका क्‍या चिह्न है ? कृपा कर कहे-- 


६७० श्रावकपर्म प्रदीप 
(उपजाति ) 


इच्छानिरोधस्तपसः सुचिह्न | 

ज्ञास्वेति चोक्त सुखद सुझान्त्ये । 
मोक्षय चेच्छापि भवस्यथ वन्धों 

वद प्रभो | चान्यकथास्ति का कौ ॥ ५१ || 


इच्छानिरोध इत्यादि:--ससारपरिभ्रमणदु खबारणाय तप कुरब॑न्ति तपस्वित । इच्छानिरोध पश्चेन्द्रिया- 
णा विपयेषु स्वेच्छाया रोधतमेव तपस चिह्न लक्षणमस्ति इति ज्ञात्वा सुशान्त्य॑ ससारदु खशान्त्य्थ॑तप सुखद 
उक्तम्‌ । एवं सत्यपि ' वय तपस्विन सम , को नाम व्तंते एवं दुष्फर तप कत्तु. समर्थों मदन्‍्य ” इत्य्रेवप्रकारेण 
तपसो मदो न कार्य । इच्छा एवं दु ख वर्तते | इच्छारहिताना तु दु खस्य मात्रापि न स्यात्‌ । ससारमा्गेंडपि दृश्यते 
यत्‌ अल्पेच्छावान्‌ पुरुपः स्वेच्छा स्वल्पप्रयत्नेन साधयति सुखी च भवति । नैकेच्छावता पुरुषाणा तु नैकविधघप्रयत्नेनापि 
नेच्छागान्तिर्भवति अत स न स्वल्पप्रयत्नेन सुखी भवति । अतएवं सिद्धमेतत्‌ यत्‌ इच्छाया उत्पत्ति एवं दु खोत्पत्ति 
कौ पुथिव्या अन्यकथा फास्ति दूरमास्ताम्‌, मोक्षस्थापि इच्छा भवस्य वन्धों वन्चहेतु । अत इच्छानिरोव कार्य इति 
तात्पयम्‌ । ५१ । 


पाँचो इन्द्रियोके विषयोकी अभिलाषाको स्वेच्छासे रोकना यह तपका सामान्य लक्षण है। ससार 
परिभ्रमणके गहन दु खोसे छुटनेकी अभिलाषासे तपस्वी पुरुष त्पकी आराधना करते है | उक्त अभिप्राय- 
की पूर्तिके लिए त्तप करना श्रेयस्कर है। ऐसे तपस्वियोमे अनेक ऐसे भी पुरुष हैं जिन्हे अपने द्वारा की 
जानेवाली उम्र तपस्याका गबं उत्पन्न हो जाता है। वे यह कहने छूंगते हैं कि--हम तपस्वी हैं मेरे 
जैसा दुष्कर तप करने मे मेरे सिवाय और कौन समर्थ है | किन्तु इस प्रकारका त्पस्याका मद कभी नही 
करना चाहिए। 

इच्छामात्र ही दु ख है। जो इच्छा रहित्त हैं उच्के दु खका लेश भी नही है । यह बात्त ससार 
प्रसिद्ध है कि अल्प इच्छावाला पुरुष स्वल्प प्रयत्तसे अपनी इच्छाकी पूर्ति करके सुखी हो जात्ता है और 
अनेक इच्छाओवाला व्यक्ति अनेक प्रयत्नोसे भी अपनी इच्छा पूर्ति नहीं कर पाता और दु खी होता है । 
वह अपना शान्तिमय जीवन नही व्यत्तीत कर सकता | इससे यह सिद्ध है कि इच्छाका उत्पन्न होना 
दु खका ही उत्पन्न होना है। 

मोक्षप्राप्तिकी अभिलाषा यद्यपि प्रशस्त इच्छा है। उसका अर्थ ससारके विषय भोगोकी इच्छासे 
विमुक्त होना ही है, तथापि जब तक अन्य इच्छाओंके निरोधकी तरह मोक्षकी भी अभिछाषाका निरोधकर 
एकमात्र दृष्टि आत्मविशुद्धिको ओर नही जाती तब तक मोक्ष भी दूर है। मुझे मोक्षकी शआ्राप्ति हो वह्‌ 
मुझे कब मिले ऐसी चिन्ता करनेवाला अपना समय व्यर्थ ही चिन्तामे खोत्ता है। चिन्ता करनेसे कोई 
वस्तु नही मिलत्ती, उसके लिए किए जानेवाले प्रयत्नमे सलूग्न होनेसे ही उक्त उद्देश्यकी पूर्ति होती है । 
कतंव्यविमूढ केवल चिन्तामे सलूूग्न त्तपस्वी अनेक वर्षोंकी तपस्या करनेपर भी मुक्तिको प्राप्त नही होता 
है। जब मोक्षाभिलाषा ही मोक्ष प्राप्तिमे बाधक है तब अन्य पदार्थोकी अभिलाबाएँ कितनी अधिक 
बाधक होगी यह सहज ही समझमे भा जाता है | 

साराश्ष यह कि मोक्षाभिलाषीको अपने उद्देश्यकी पूर्तिकि लिए बनाए गए अ्रयत्नोमे ही सलग्न 
रहना चाहिए । कत्त॑व्यशील व्यक्ति ही स्वोद्देश्यकी पूत्ति कर सकता है। कत्त॑व्य रहित चिस्तामात्र करने- 


नष्ठिफाचार ६९ 


वाला चिन्ताशील व्यक्ति केवल चिल्ताका पात्र होता है और अल्प प्रयत्नको बडा प्रयत्त माननेवाला 
अथवा महात्‌ प्रमत्तनकों भी अपने गवंकी वस्तु माननेवाला व्यक्ति पथसे च्यूत हो जाता है और वह 
कभी अपने लक्ष्यको प्राप्त नही होता । अत त्तपस्याका भी मद करना हेय है। ५१ । 


उपसंहार 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
मिथः क्लेशकर प्रोक्त हीत्यष्टमदलक्षणम्‌ । 
ज्ञात्वेति तान मदांस्त्यकत्वा भवेयुनिमंदाः सदा ॥ ५२॥ 
सिय इत्यादिः--इति एवप्रकारेण मिथ क्लेदकर अष्टमदलक्षण प्रोक्तम्‌ । अष्टावाश्रित्य गर्वकरण अष्टाना 
इति स्वरूप ज्ञात्वा मदान्‌ त्यवत्वा सदा निर्मदा मवेयु ॥५२॥ 


ऊपर कहे हुए परस्पर क्लेशकर आठो मदोका स्वरूप भली भात्ति समझ कर धर्मात्मा पुरुषोका 
कत्त॑व्य है कि वे इनसे अपनेको सदा दूर रखें और किसी भी प्रकारका मद न करें। अभिमानी 
स्वल्पोन्नतिमे सतोषी हो जाता और अपने अल्प गुणोको भी महान्‌ गुण मान बैठता है। उसके इस भ्रमसे 
उसकी उन्नति रुक जाती है। वह अपनी उन्नतिका स्वय बाधक बन जाता है । सम्यग्दरशंन मोक्षका मूल 
है । किन्तु इन भदोसे उसकी जड पर ही कुठाराघात होता है भौर सम्यक्त्व सदोष हो जाता है। धर्मात्मा 
पुरुषोको इन मदोंसे दूर रहकर अपना सम्यक्त्व निर्मल बनाना चाहिए | ५२। 


इस प्रकार आठ मदोके स्वरूपका विचार किया | 
सम्यग्दृष्टि सप्त भय रहित होता है 
प्रशतत --इहलोकभयस्पास्ति कि चिह्न मे गुरो वद । 
सप्तभयेषु सर्वप्रथम इहलोकसबधिनो भयस्य स्वरूपनिरूपणार्थ पृथ्छति शिष्य । 
भय सात्त प्रकारके होते हैँ। उनका वर्णन इस प्रकरणमे क्रमसे किया है। इनमेसे सर्वप्रथम इस 
लछोकसबधी भय है । इसका क्या स्वरूप है ऐसा शिष्य श्रीगुरुसे प्रश्न करता है-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 

स्वीयाज्ञानागवस्थायां यत्किश्विद्धि कृत सया। 

तदेव अआुज्यते काले भावी यस्येति जायते ॥५३॥। 

तस्येहहोकभीतिन. जायते तच्ववेदिनः । 

सम्यरदृष्टेस्तु जीवस्याइचिन्त्योडईस्ति महिमा सदा ॥॥५४॥ युम्मस्‌ ॥| 
भ्ञानावित्यादि :--सुगमम्‌ । तात्पर्यमेततु--इहलोकसवधिना जीवरक्षोपायभूताना पदार्थाता अर्जन तैपा 


सश्चयश्न कुर्वन्ति जना । एतत्कते प्रयत्ने कु सति यदि पीौरुष विफल स्यात्‌ तदा नानाचिन्ताभिर्भीतास्ते निरुत्साहा 


स्‍्लानादच भवन्ति। सम्यर्दृष्टिस्तु जानाति यत्‌ सर्वमेतत्‌ मम कर्मफलमस्ति । निजाजित कर्म विहाय कश्चिदपि में हार्नि 
चूद्धि चा कर्तुमसमर्थो*स्ति । यत्‌ किल स्वाज्ञानावस्थाया मयापराघ कृत तत्फलमेव भुज्यते मयाउ्धूना । एवविचार- 
यततस्तस्थ स्वल्पमपि भयोत्यादन न भवत्ति । त्तत्त्वस्वरूपचोधकस्य तस्य महान्‌ महिमा अस्ति ।५३।५७४। 


दर श्रावकधरमम प्रदीप 


लोकमे अपने अपने जीवनकी रक्षाके लिए अनेक पदार्थोका भजन और सश्रय तथा उनका रक्ष॑ण 
लोग करते हैं | उनके प्रयत्न करनेमे कदाचित्‌ पौरुष विफल हो जाय तो , अनेक चिन्ताएँ उन्हे भा घेरती 
हैं और वे जीवन रक्षाके अभावसे भयभीत हो उत्साह रहित होकर म्लानचित्त हो जाते है। सम्यग्हष्टि 
पुरुष त्तत्त्ववेदी है। वस्तुके स्वरूपका उसे परिज्ञान है। सपत्ति और विपत्ति दोनो अवस्थाओमे वह 
समभावी रहता है । न सपत्तिसे फूल उठता है और न विपत्तिमे चिन्तातुर होता है| वह जानता है कि 
मैंने पूवंमे अच्छे या बुरे जो भी कम किए है उसके फलस्वरूप ही यह सपत्ति या विपत्ति है। अपने 
कर्मोदयके सिवाय अन्य कोई मेरी हानि या वृद्धि करनेमे समर्थ नही है। मैने अपनी अज्ञानावस्थामे जो 
अपराध किए है उन्तका ही कटुक फल मे इस समय भोग रहा हूँ । इस प्रकारके त्तात्त्वक विचारसे उसका 
चित्त सदा निर्भय रहता है। उसके चित्तमे भयकी रेखाका कभी उदय नही होता । यह सब उस महान्‌ 
तत््ववोधघकी ही अनिन्‍्त्य महिमा है कि जिससे वह सम्यग्हष्टि विपत्तिमे भी सुखी और निर्भय तथा 
साहसी बना रहता है ।५३।४४। 

प्रशत --परलोकभयस्थास्ति कि चिह्न में गुरो वद । 

हैं गुरो | सप्तभयेपु परलोकसवधिनों भयस्य कि स्वरूपमस्ति इति में कथय । 


है गुरुदेव | सात भयोमे दूसरा परलोक सबधी भय है उसका वया स्वरूप है और उसका त्याग 
सम्यग्हृष्टि किस प्रकार करता है कृपया कहे । श्रीगुरु उत्तर देते हैं-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
भवेषस्मिन्‌ यत्‌ कृत किश्वित्‌ परस्मिन्‌ भोक्ष्यते मया । 
स॒ एवं तक्ततः श्रीदी भावों यस्येति वर्तते ॥५५। 
परलोकमय तस्यथ न॒ स्याहिज्ञानचक्षुप: । 
शुद्धचिद्र॒पसूततें) को हागाधा महिमा मतः ॥५६॥ 


भवरे$स्मिन्नित्यादि.-सुगमम्‌ | तात्ययमेतत्‌ परलोकस्य भय न कर्त्तव्यम्‌ । मिथ्यादृष्टय खलु एवं विचारयन्ति 
यत्‌ परलोको5स्ति न वा ? यदि नास्ति तदा मम नाश एवं स्थात्‌ । यद्यस्ति तहि कि भविष्यति परत्र । कस्मिन्‌ 
जन्मनि गरमिष्यामि ? कीदुशी तत्र दशा भविष्यति ? एवं चिन्तापरम्पर॒या सीदन्ति भीताश्च भवन्ति । सम्यग्दृष्टिस्तु 
एवं निश्चिनोति यत्‌ तदेव प्राप्यते परत्र यदन्न जन्मनि मयारम्यते । तत्‌ परमपर वा किश्विदपि स्थात्‌ । इच्छामि 
चेतू सुख परत्र कर्तव्य तया सुचरित मया । नास्ति भयस्य किख्लिदपि कारण परलोक॑ | परलोकस्य निर्माणमस्मदघीत 
वर्तते न तु पराधीनमस्ति । तदा कथ शोच्योह्हम्‌ ? स्वाधीनो5ह स्वभाग्यनिर्माणाय । कस्मात्‌ तहिं भीति स्थात्त । 
शुद्धचैतन्यतत्त्वमालोकयतस्तस्य ज्ञाननेश्रस्य महान्‌ महिमा इति ।५५॥५६। 


मिथ्यादृष्टि लोग ऐसा विचार करते है कि यथार्थमे परलोक है भी या नही | यदि नही है तो 
मेरा नाश ही हो जायगा। यदि परलोक है त्तो मेरा परलोकमे क्या होगा। किस योनिमे जाऊंगा 
मेरी वहाँ कैसी दशा होगी ? इस प्रकारकी विषम चिस्ताओसे वह दु खी तथा भयभीत होता है। 
सम्यग्हष्टि पुरुष ठोक इसके विपरीत यह निश्चय करता है कि परलोकमे वह होगा जेसा हम इस लोकमे 
करेंगे। यदि हम परलोकमे सुख चाहते हैं तो हमे इस छोकमे सदाचारसे रहना चाहिए। परलोकमे 
भयका कोई भी कारण नही है। परलोकका निर्माण हमारे ही अधीन है, पराधीन नही है। तब में 
क्यो व्यथ चिन्ता करूँ। मैं अपने भाग्यका निर्माता हूँ। फिर भय किस बातका ? जुद्ध चैतन्य त्तत्त्वका 


नेष्ठिकाचार ' ६३ 


अवलोकन करनेवाले उस ज्ञाननेत्र पुरुषकी बहुत बडी महिमा है। वह कभी परलोक सबंधी भीतिको 
पास नही आने देता है। ५५। ५६॥ 

प्रदन “--वेदनाभयचिह्न कि विद्यते से गुरो ! चद । 

हे गुरुदेव | वेदनाभयस्य कानि चिक्नानि सन्ति इति कथय । 

हे गुरुदेव | तृत्तीय वेदना भयके क्‍या लक्षण है उनका स्वरूप बताइए-- 


' ' (अनुष्डपू) 
यदि पुण्य कृत तहिं कं रोगी भवाम्यहम्‌ | 
भवत्येव सदा पापी रोगी दीनोशतिचश्वल। || १७ ॥ 
यस्येति तत्वतो भावस्तस्य तत्वाथवेदिनः । 
न बेदनाभय स्पात्‌ कौ सदूदृष्टेमेहिमाञ्चछः || ५८ | 


यदि पुण्यमित्यादिः--सुगमम्‌ । भावार्थस्त्वयमू-ससारे खलु जीवाना बेदनातो भवति भयम्‌ | माभूत्‌ 
कश्चिद्रोग मम | कि करिष्यामि रोगादिसन्निपाते जलोदरादौ क्षयादिके वा समुपस्थिते । कीदृशी महती बेदना तदा 
भविष्यति । कथमतिमात्रया सीदन्ति रोगिण । न तेषा किश्विदपि सुख सासारिक वैषयिक वा | व्यर्थभेव तेषा यौवन 
जीवितश्न । इत्येव प्रकारेण वेदयतस्तस्य मिथ्यादृष्टे संदा नानाभयानि क्लेशयन्ति । सम्यर्दृष्टिस्तु सदा निर्भयो 
निरहकारों भवति । यदि पूर्वजन्मनि मया पुण्यकार्याणि कृतानि, रोगिणा दरिद्राणा विकलाड्भाना असहायाना दीनाना 
सेवया तदुपयुक्तसाहाय्येन यदि मया पुण्यानि सा्वितानि तदा न स्यात्‌ मम शरीरे कछिचिद्रोग । नाह कदाचिदपि 
असहायी प्नविष्यामि | पापिनस्तु स्वकर्मविपाकवशादेव छोके रोगिणोइतिदीना चश्बलचित्ताद्व भवन्ति | यस्यैव 
निदचयो वर्तते दृढ्हृदयस्य तस्य विमलदुष्टे ,कथ स्यात्‌ पृथिव्या किचिदपि वेदनामयम्‌ ? यथार्थतस्तु सम्यकत्वस्य अति 
महिमा वर्तते येनासौ सदा निर्भयो विचर्रात लोके । ५७ । ५८ । 


ससारमे प्राय सभी साधारण प्राणियोके मनमे इस प्रकारका अनागत भय बना रहता है कि मुझे 
कोई रोग न हो जाय । यदि मुझे जलोदर, क्षय और सग्रहणी आदि कोई भयकर रोग हो गया तो में 
क्या करूँगा केसे अपने जीवनकी रक्षा करूँगा ? रोग अवस्थाकी उस मह॒ती वेदनाको कंसे सहेगा। 
देखो विचारे इन रोगोंके रोगी कित्तने दुखी हैं, उनका यौवन और जीवन दोनो व्यर्थ हैं। वे जीवनसे 
निराश पाले ( हिमपात ) से मारे हुए वृक्षों जेसा नीरस निष्फल जीवन व्यतीत कर रहे हैं। इसी प्रकार 
जीवन मुझे भी भोगना पडेगा | इससे तो मरण अच्छा । ऐसे विचारोके द्वारा मिथ्याहष्टि जनोके चित्त 
सदा क्लेशित्त, मोहित और भयभीत्त रहते हैं । 


किन्तु सम्यग्दृष्टि पुरुप सदा निर्भय रहता है | वह देहमे ममत्व त्था अहकार नही करता । वह 
जानता है कि यदि पूर्व जन्मसे मेंने पुण्यकायं किए हैं, रोगी, दीन, दरिद्र, अद्भुहीन ओर असहायोकी 
सेवा और उनके लिए उपयुक्त उचित्त सहायता की है तो मैने अवश्य अनेक पुष्योका सश्चय किया है। 
ऐसी स्थितििमे मै कभी भी रोगी, दीन और दरिद्र नही हो सकता और न कभी असहाय रहूँगा। पाप 
सश्चय करनेवाले पुरुष ही अपने दृष्कमंके विपाकवश रोगी, दोन और चश्वलचित्त होते हैं, ऐसा श्री 
जिनेन्द्रका वचन है। यदि मैने भी पूव॑जन्मसे ऐसे पाप किए हैं त्तो में भी अवच्य ही रोगी और दुखी 
होऊँगा, फिर भी भय कंसा / पूर्वोपाजित्त कर्मके फल भोगनेमे दीनता कैसी ? ऐसा भय कायर पुरुष करते 


दर शावकपमंप्रदीप 


है । मुझ जंसा साहसी जिन वचन्तके हृढ़निदचयी पुरुषको कायर बनना शोभास्पद नही है। ऐसा विचार 
पा सम्यस्हृष्टि पुरुषके कभी भी वेदना सबधी भय नही होता | सम्यकत्वकी ऐसी ही महिमा 
। ५७ | ५८ | 


प्रघण्त --स्रणभयचि्ध कि विद्यते से गुरो वव । 
है गुरो | मरणभय भवति भिथ्यादुशस्तस्य स्वरूप फथय । 


हे गुरुदेव | मरण भय वया है और मिथ्याहप्टिके उस मरणभयके कारण वया परिणाम होते हैं। 
सम्यग्हष्टि उस भयसे कंसे विमुक्त रहता है, कपाकर समझाइए | शिष्यके ऐसा प्रदन करने पर सद्गुर 
उत्तर देते है -- 
( उपजाति- ) 


यावस्पमोही श्रुवि तावदेव जन्मापि सृत्युश्व भवेन्नरस्य । 

वा यस्य जन्मास्ति च तस्य झ॒त्यु। प्रिय/ सखा मे नववस्तुदाता ॥ ५९॥ 
यस्येति भावो४स्ति विवेकपूर्णों सृत्योर्भयं तस्य भवेन्न दुष्ट | 
विद्रुपमुत्तेस्सुखशांतिभोक्‍्तुरहो ह्चिन्त्पयो महिमा त्रिलोके ॥ ६० ॥ युग्ममू॥ 


यावदित्यादि --भावोध्यमू-शरीरपरिग्रह एवं जन्म । शरीरविनाण एव मृत्यु । शरीर तु जीवात्मनस्सवंधा 
पुथक्‌ विभिन्‍नलक्षणकमस्ति | नास्ति जीवस्यथ जन्म मृत्युर्वा इत्येव तत्वे सुनिश्चितेषपि मिथ्यात्वोदयवश्चात्वलु 
ससारिण प्राणिन शरीरजन्मनि स्वजन्म तस्य विनादे स्वविनाश परिशीलयन्ति । एवं विपरीतवोधात्तेपा शरीरगल- 
नादेव स्वमृत्योर्भयम्‌ समुत्पयते । यथार्थतस्तु भेदविज्ञानिन न कद्चिन्मोह स्यात्‌ शरीरे। स निश्चिनोति यत्‌ 
वर्तमानगरीरस्य विनाष्ठोषपि जन्मान्तरे पुतरपि शरीरोत्पादन भविष्यत्येव | यावत्‌ खलु विधिपराधीनो#ह तावत्‌ नाना- 
जन्ममरणसकुले ससारे परिभ्रमण स्यादेव । यदि जीर्ण जरया मम शरीर तदा तु शरीरमेव मम महदुदु खकारण- 
मस्ति । मृत्युस्तु मम सखा वर्तते यज्जीर्णशरीराद्त्त्याप्प नवशरीर प्रवेशयति । कथ तस्मात्‌ भय स्थात्‌ । इत्येव 
विवेकपूर्णो भावों यस्य विद्यते तस्य शान्तमूर्तें स्वचितृचमत्कारमात्रस्य विवेकिन न कदापि मृत्युतों भय भवति | 
ऊर्घ्वाघोमष्यलोकैपु सर्वश्र निर्मम । तस्य अचिन्त्यो महिमा लोकेंइस्ति ।५९॥ ६० । 

शरीरका प्राप्त होना ही जन्म है मौर उसका विनाश ही मरण है। जीवात्मा शरीरसे बिलकुल 
पृथक्‌ लक्षणवाली वस्तु है। न॒ तो जीवका कभी जन्म होता है और न मृत्यु हो। ऐसा तत्त्व निश्चित 
होनेपर भी मिथ्यात्वके उदयके वज्ञ ससारी प्राणी शरीर जन्ममे स्वजन्म और शरीरके विनाशमे अपना 
नाश मान लेते हैं। उन्तकी ऐसी मिथ्या मान्यता ही उनके दु खका मूल है। इस मिथ्याभावभासनासे 
उन्हे मृत्युका महान्‌ भय उपस्थित्त होता है। 

भेदविज्ञानी सम्यर्दुष्टि पुरुषको शरीरमे ऐसा कोई मोह नही होता । उसे यह निश्चय है कि इस 
जन्ममे इस शरीरका नाश हो जाने पर भी इस अमर आत्माको जस्मान्तर लेता पडेगा और वहाँ नवीन 
शरीर अवद्य प्राप्त होगा । जब तक मेरा जीव कमसे पराधीन है तब तक ऐसी अनेक योनियोमे जन्म 
मरण करने होगे। 


मेरा यह जरासे जीर्ण शरीर छूटता है तो छूटने दो अब तो यह महारोगोका घर दु खका निदान 
है, इससे छुडानेवाली और नवीन शरीर प्रदान करनेवाली मृत्यु मेरे साथ मित्रताका ही कार्य कर रही है। 


नृष्ठिकाचार ६५ 


तब मृत्युसखासे भय कैसा ? ऐसा विवेकपूर्ण भाव जिस शान्तिमूत्ति विवेकी पुरुषके हो उस चेतल्य ततत्त्वके 
दर्शी महापुरुषको मृत्युका भय अपने सन्मार्गसे कभी विचलित नही कर सकत्ता। वह त्तीनो लोकोमे 
निर्भय होकर विचरता है। सम्यवत्वकी यह अचिन्त्य महिमा है । ६०। 


प्रदन.--अरक्षाभयचिह्वं मे किसस्ति बद सिद्धये । 
हे यूरो | अरक्षाभयस्य कि स्वरूपमस्ति तन्‍्मे कथय यत स्यात्‌ में सिद्धि । 


हे गुरो | अरक्षाभयका स्वरूप कृपाकर बताइए जिसके परित्यागसे मै भात्मसिद्धिको प्राप्त कर 
सकू' । भाचाय॑ उत्तर देते है-- 


( उपजातिः ) 


स्वात्मात्मना स्वात्मनि स्वात्मनों वा यथार्थतः को क्रियते स्वरक्षा | 

पुण्येन रक्षा व्यवहारदृष्टया पापेन कस्यापि विछोकिता न॥ ६१॥ 
यस्येति भावो5स्ति विवेकपूणों5रक्षाभयं तस्य भवेन्‍्न चित्तें | 

निजात्मरक्षां हि. निजात्मनैव प्रकुर्वतो ज्ञानदिवाकरस्य || ६२ || युग्मम्‌ ।। 


स्वात्मेत्यादि.--सुगमम्‌ । तात्पर्यमेततू-सप्तभयेषु एकमस्ति अरक्षाभयमिति । नास्ति मम रक्षक कश्चित्‌, 
कथ मे रक्षा स्थात्‌ इति चिन्तया नाना पापानि कुर्वन्ति भिथ्यात्ववुद्धय । स्वशरीररक्षणार्थ शस्त्राणि धारयन्ति । चौरत 
स्वधनरक्षणाथं गर्भगृह्दादिषु धन निष्षिपन्ति । स्वरक्षार्थ मिथ्यापि वदन्ति | इत्यनेन प्रकारेण स्वात्मान रक्षयितु 
मिथ्यामार्गमवरूम्वन्ते ते । यथार्थतस्तु घनादिक पुद्गलद्रव्यमस्ति न तु जीवद्रव्येण तस्य कश्चित्‌ सबंध । तथापि 
मोहजन्यभ्रमवुद्धधा घन्तादिभिरेव स्वरक्षामामनन्ति । आत्मनस्तु धन ज्ञानादिगुणा एवं, तत्रेव तस्याधिकारो$स्ति । 
एव प्रकारेणात्मनस्तत्त्व जानप्नेव स विज्ञानधन स्वात्मान क्रोधकामादिविकारत रक्षति। स तु स्वस्थ आत्मन 
स्वात्मनि एव स्वात्मप्रयत्नेन रक्षा करोतीति तात्पर्यम्‌ । नान्‍यो जीव नान्यत्पुदूगलादिक द्रव्य वा तस्य रक्षा कत्तु' 
रामर्थभस्ति । व्यवहारनयेनापि स्वक्वृतपुण्यकर्मणा विपत्तितो रक्षा भवति | पाप कुर्वता भवत्यन्ते विनाश एवं । 
अतिदु खान्युत्पादयन्ति पापानि | इत्येवश्रकारेण निजात्मरक्षा कुर्वतस्तस्य विज्ञानदिनकरस्य विवेकेन परिपूर्ण परिणामों 
भवत्यत तस्य मनसि कदाचिदपि न स्यथादरक्षाभय क्वचित्‌ ।६१। ६२। 


सात प्रकारके भयोमे “अरक्षा भय! भी एक है। भिथ्यात्वके द्वारा जिनकी बुद्धि मोहित है वे 
सदा ऐसी चिन्ताओमे निमग्न रहते है कि ससारमे कोई मेरा रक्षक नही है । मेरी रक्षा केसे हो ? इस 
अरक्षाकी चिन्ताको दूर करनेके लिए वे अनेक पाप करते हैं। शरीररक्षाके लिए शस्त्र रखते हैं। चोर 
आदिसे रक्षा करनेके लिए अपना घनादिक द्रव्य जमीनके भीतर गर्भंगृह आदि बनाकर वहां छिपाते हैं । 
अनेक अपराधोको करते हुए भी अपराधोके दुष्फछोसे बचनेके लिए लोकके सामने मिथ्यावाद करते हैं । 


उचिततानुचित प्रकारसे अनेक प्रकारके परिग्रहका सश्चय करते है। इस प्रकार आत्मरक्षार्थ मिथ्यामागंका 
अवलम्बन करते हैं । 


निश्चयनयसे विचार कीजिए तो धनादिक परद्वव्य हैं--पुगूदल द्रव्य है। जीवद्रव्यकी रक्षासे 
उनका बिलकुल सम्बन्ध नही है। केवल मोहजन्य बुद्धिके श्रमवश घनादिसे लोक स्वात्मरक्षा मानता 
है। आत्माका सच्चा धन ज्ञानादि गुण हैं। उनमे ही जीवका स्वाधिकार है। विज्ञानका घनी भात्मा 


मात्मत्तत्व्के बाधक क्रोध वर कामादि विकारोसे स्वात्माकी रक्षा करता है। वह अपत्ती आात्माकी यथार्थ 
९, 


६६ शआवकधघर्मप्रवीप 
रक्षा अपने हो सत्प्रयत्तसे अपने ही भीतर करता है। वह जानता है कि मेरे सिवाय अन्य कोई जीव 
या अन्य कोई पुद्गलादि द्रव्य मेरी रक्षा करनेमें सबंधा असमर्थ है । 


व्यवहारनयसे भी विचार किया जाय तो जीवके सतृप्रयत्नो द्वारा अजित प्रण्यकर्मे ही विपत्तिसे 
रक्षा कर सकता है । पापसे त्तो केवल हानि ही है। पापी पुरुष तत्काल प्रमन्‍न भले ही हो पर अन्तमे वे 
अपनेको महान्‌ दुखोमे फंसा हुआ पाते हैं । 


उक्त प्रकारसे ज्ञानरूपी सूयंके द्वारा जिनका विचेक पूर्णरीत्या जागृत हो गया है वे सम्यग्हष्टि ही 
स्वात्मरक्षा करनेमे समर्थ हैं। ऐसे महापुरुषोंके कदाचित्‌ और क्वचित्‌ अरक्षाका भय उत्पन्न नहीं होता। 
वे साहसी सदा प्रसन्‍्नचित्त और निर्भय हो स्वात्मकल्याणके मार्गंपर बढते जाते है । ६१।६२। 


प्रदन*--अगुप्तिभयचिह्न कि विद्यते में गुरो वद । 
है गुरो ! अगुप्तिभयस्थ कि चिह्न विद्यते इति में कथय । 
हे गुरुदेव अगुप्ति भयके स्वरूपका भी प्रतिपादन कीजिए जिसे त्यागकर सम्यग्हप्टि मुवितिके पात्र 
होते हैं -- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
यावन्मे वर्तते पुण्य चौराद्या! केईपि मदूधनम्‌ | 
न हरन्ति गजाश्वादि पतितं यत्र कुत्रचित्‌ ॥ ६३॥ 
स्वात्मास्ति तचतो गुप्तः शुद्धचिद्रपनायकः 
यस्येति बोधदा चुद्धिस्तस्यागुप्तिभयं कुत। ॥ ६४ ॥ युस्मस्‌ | 


यावदित्यादिः--घुगमम्‌ । भावस्त्वयम्‌--व्यवहारनयतस्तु एवं विचाय॑ यत्‌ यायन्मे पुण्योदय स्थात्‌ न 
तावत्‌ का्विन्मे हानि स्थात्‌ । यत्र कुत्रापि स्थापित निहित पतित विस्मृत वा मद्धन गजादिक अश्वादिक सुवर्णादिक 
वा न कैचित्‌ चौरा राजादयों वा हत्तु समर्था भवन्ति । निश्चयनयतस्तु शुद्धच॑तन्यज्ञानधनो जीव सदा गुप्त एवं 
न तस्य हानादिक कत्तु परद्रव्यादिक समर्थमस्ति | इत्येवप्रकारेण यस्य वोधदायिनी बृद्धिरस्ति तस्य कुतो&पि 
अगुप्तिमय न स्यात्‌ । ६३। ६४। 


व्यवहार नयसे यह विचार करना चाहिए कि जब तक किसी भी जीवको पुण्यकरमका तीब्ोदय है 

त्तव तक उसकी हानि करनेमे कोई समर्थ नही हो सकता । मेरा धनादिक हस्ती घोडा आदि द्रव्य या 
अन्य व्यवहा रोपयोगी भोगोपभोगकी सामग्री चाहे वह कही भी रखी हो, भूली हुई हो, पराधीन हो पर 
उसे न चोर ले जा सकते हैं न राजादिक ही छीन सकते हैं । प्रत्युत वे सब मेरे सहायक ही होगे, विरो- 
धक नही। हा पुण्यक्षीण होने पर मै कितना भी उपाय करू, कितना भी अधिक मोगोपभोगको गुप्त रखू किन्तु 
में उन्हें बचाने मे असफल रहूँगा। नि३चयनयकी हृष्टिसि विचारिए तो भात्मा शुद्धज्ञान घनवालढा है, 
अनन्तगुणोका भडार है। वे गुण अत्मद्रव्यसे कभी पृथक्‌ नही हो सकते । कर्मका आवरण भर्ल ही हो 
पर वे कर्म मेरे आत्मगुणोका नाश करनेमे समर्थ नही हैं। जैसे मदिरा पुरुषकों मोहित कर उसे अपने 
गृह धनादि से दूर कर सकती है पर उन्हे नष्ट चही कर सकती वेसे ही मोह मदिरा जीवको भ्रममे डाले है 
जिससे जीव आत्मघनको भूलकर परद्वव्य पुद्गलादिकमे हो स्वस्वरूप देखता है, पर वह आत्माके परम- 
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धन गुणोका विनाश नहीं कर सकता | भात्मा स्वय रक्षित है उसे रक्षककी आवश्यकत्ता नही है, ऐसी 
वोधदायिनी जिसकी बुद्धि है उस सम्यक्त्वीके कभी भी भगुप्ति भय नही हो सकता ६३।६४। 


प्रन्‍त्त --अकस्माद भयचिह्लूं कि विद्यते मे गुरो वद । 
हैं गुरो | अकस्माद्‌ भय कि ? तत्स्वरूपमि में कथय | 
हे गुरुदेव । अकस्माद भयका स्वरूप कया हैं ? वह भी कृपाकर बताइए-- 


( अनुष्ठप्‌ ) 
मत्पुण्यविशेषश्चेन्न पतेत्किड्चिन्ममोपरि । 
वा स्वचतुष्टये केषपि न ग्रविशन्ति वस्तुतः || ६५ | 


परचतुष्टये नापि प्रविशामि परात्मके | 
यस्येति वोधको भावस्तस्याकस्मादूभयं कुत ।| ६६ ॥ युग्मम््‌ || 


सत्पुण्पसित्यादि --किमायाति काचिद्विपत्तिममोपरि ? आकाशझ्ात्‌ वज्पातो भविष्यति चेत्‌ कि कुर्मो 
वयम्‌ ? अकस्मात्‌ रोगादिके समायाते कि स्थात्‌ ? निरपराधोध्प्यह केनचिद्राजकीयेनापराधेन न लिप्ये ? इत्येव 
प्रकारेण अकस्मादापत्ते राशडूूया भीतित्वम्‌ 'अकस्माद्‌ भयम्‌' कथ्यते । समुत्पयते च मोहिना तत्‌ । 


सम्यर्दृष्टिस्तु विचारयति यदि मत्पुण्यविशेषष्चेत मम पुण्योदयों वर्तते तहि न ममोपरि भकस्मात्‌ किश्वित्‌ 
वज्थादिक रोग्रादिकम्‌ विपत्त्यादिक वा पतेत्‌ । यदि पुण्योदयों न स्थात््‌ तहि कि भीत्या तदा स्यात्‌ ? कर्मफल 
स्वाजितन्तु भोक्तव्यमेव । वा अथवा स्वचतुष्टये स्वात्मद्रव्ये स्वात्मप्रदेशरूपे स्वक्षेत्रे स्वात्मपर्यायर्पे स्वकाले 
स्वचेतन्यस्वरूपफे स्वभाये वस्तुत न के5पि परपदार्था प्रविशन्ति, अतत्स्वभावत्त्वात्तेपामु। अहमपि परात्मके 
परचतुष्टये मूर्त्तापृत्तस्वम्पेपु पुदूगलजीवर्धर्माघर्मकालाकाशादिस्पेपु द्रव्येपु तेपा स्वप्रदेशास्वरूपेपु क्षेत्रेपु तत्परिवर्तन- 
परिणामरूपेपु कालेपु स्वशिन्नभिन्नलक्षणाक्रान्तत्वात्‌ भिन्‍नरूपेपु स्वभावेपु एतत्परचतुष्टयरूपेपु चेतनाचेत- 
नात्मकेपु न कदापि प्रविज्यामि। यस्य विवेकिन इति एवविधो बोधक भाव विद्यते तस्य अकम्माज्भय कुत 
स्थात्‌ । ६१५। ६६ । 


यदि मेरे पुण्यका प्रबल उदय है तो कोई विपदा मेरे ऊपर नही आ सकती । न तो अन्य मेरे 
द्रव्यादि चतुष्टयमे प्रवेश कर सकते है और न मे अन्य किसीके द्रव्यादि चतुष्टय में प्रवेश कर सकता हैँ | 
ऐसे विचारपूर्ण जिसके परिणाम होते हैं, उसे अकस्माद्‌ भय कैसे हो सकता है ? 


विशेषा्थ--मिथ्यात्वसे जिनकी बुद्धि मोहित है उन्तके विचार सदा मिथ्या विचारों में घूमते रहते 
है। वे बिना कारण भी सोचा करते है कि मेरे ऊपर कोई विपत्ति अचानक न आ जाय ? आकाशसे 
बिजली अमुक जगह गिरी है ऐसा सुत्ता है, कही मेरे ऊपर विजली गिर पडे तो वया होगा ? अमुक पुरुष 
रोगके कारण बहुत कष्टमे है। कही मेरे ऐसा रोग हो गया तो वया होगा ? में क्या करूँगा ? अनेक 
राजवन्दीगृहमे बहुत बड़े वडे कष्ट उठाते है, मारे जाते है, पीटे जाते हैँ । मे तो निरपराघ हैं | पर यदि 
भुश पर ही कोई मिथ्या राजकीय अपराध लगा दे तो मेरी क्या दशा होगी । इत्यादि प्रकारमे अकस्मातु 
भयके कारणों की दड्भाकर मिथ्यादृष्टि जन दु खित होते है। 


विन्तु वस्तुतत्त्वके वेत्ता पुरुष ऐसी जका यो भय नहीं करते। सद्वुद्धिवाले व्यक्तिकों यह 


ध्ज 


द्ट्‌ श्रावकधर्मं प्रदीप 


विचार करना चाहिए कि मेरे यदि पुण्योदय विशेष है त्तो इनमें से कोई भी विपत्तियाँ मुझपर कदापि 
नही आ सकती । यदि कदाचित्‌ मेरा पुण्य क्षीण होगा और पापोदय प्रबल होगा तो मैं केवल भय 
करके भी तो नही बच सकता | स्वाजित्त कर्म पुण्य हो या पाप उसका फल भोगना अनिवायं॑ है, तब 
उससे भय कैसा ? यदि में कर्मोदयका फल नही भोगना चाहता तो मुझे भविष्यके लिए सावधान हो 
जाना चाहिए। मुझे उचित यह है कि में ऐसे कर्म अब न करूँ जिनसे भविष्य में दु ख या मशान्तिका 
भाजन बनता पडे | 


में अपने आत्माका स्वामी हूँ। मेरे ज्ञान दशन सुख क्षमा सन्‍्तोष आदि पवित्र गुण हैं। 'ससारमे 
कर्मोदयके कारण मेरे नरनारकादि पर्यायें होती हैं। तथापि शुद्ध विज्ञानमय स्वानन्दमय परणत्ति ही 
मेरी परणत्ति है। मेरा आत्मा असख्यप्रदेशी है, अमृतिक है, पुद्गलादि परपदार्थेसि स्वथा भि्न है । 
स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभावका धनी है। पुद्गलादि अचेत्तन द्रव्य भौर अन्य जीवादि सचेत्तन 
द्रव्योसे, उनके प्रदेशोसे, उन्तकी परणतियों से और उन्तके स्वतन्त्र गुणोसे मुझे कोई प्रयोजन नही है। वे 
सब परचतुष्टय न मेरे है और न में उनका हूँ। न वे मुझमे प्रवेश कर सकते है, और न मै उनमे प्रवेश 
कर सकता हूँ। न वे मेरा बिगाड कर सकते हैं और न में उन्तका बिगाड कर सकता हूँ । ऐसा वस्तु 
स्वरूप होते हुए भी मैं पर द्वव्योके अनायास निमित्त मिलने पर या मिलनेकी व्यर्थ की आभाशका पर 
भयभीत होकर अकस्मात्‌ भयका पात्र बनकर अपने चंतन्यस्वरूपसे विहीन होकर दु खी वन जाऊं तो 
यह मेरा बहुत बडा अज्ञान होगा । 

ऐसे वस्तुके यथार्थ स्वरूपके विचार करने पर सम्यग्हष्टिके किसी भी श्रकारके भयका सबश्चार 
नही होता । वह स्वात्मस्वरूपमे हढ होकर अपनेको सब प्रकारसे सुरक्षित मानता है। वह जानता है 
कि जब मेरा आत्मा अखण्ड, अच्छेद्य और अभेद्य है तब किसी पदार्थंसे भय केसा ? वह ज्ञानवान्‌ होकर 
सदा निर्भय विचरण करता है। ६५ | ६६। 


उपसहार 


( अनुष्दुप्‌ ) 
इति सप्तभयादीनां स्वरूप कथित मया | 
सर्वेषां धीमता शान्त्ये कुन्थुसागरत्तरिणा ॥ ६७ ॥ 
इतीत्यावि :--इत्येव उक्तप्रकारेण घीमता बुद्धिमता श्रीकुन्थुसागरसूरिणा आचार्यवर्येण कुन्थुसागरेण 
सप्तभयादीना स्वरूप तत्परिहारोपायद्च निरूपित । यतस्स्थात्‌ सर्वेषामपि जीवाना शान्तिछाभ । सम्यक्त्वप्राप्तिश्व 
स्थात्‌ । ६७ । 


ऊपर लिखे प्रकारसे बुद्धिवेभवशाली श्री १९०८ आचाय॑वर्य कुन्थुसागर महाराजने जीवोके शान्ति 
लाभके लिए तथा सम्यक्त्वकी प्राप्तिके लिए अथवा सम्यक्वके निर्मल बनानेके लिए सप्त भय आदिंका 
स्वरूप तथा उनसे दूर रहनेके सदुपायोका वर्णन किया | ६७ | 


इति भयसप्तकनिरूपणस्‌ । 


नप्ठिकाचार ६९, 


सवेगादि-अष्टगुणनिरूपणम्‌ 
( अनुष्दुप्‌ ) 
स्वेगाधयष्टधर्माश्च भ्राद्धानां सन्ति कीदृशाः । 
बंद तेपां स्वरूप में तेपु बत्तिभवेद्यथा ॥ 
प्रशत --हे गुरो | स्वेगादीना अष्टाना धर्माणा स्वरूप कथय यतस्तेपु मम वृत्तिमवेत । 
हे गुरुदेव ! सम्यक्त्वीके सवेग और निर्वेद आदिक भष्ट गुण होते हैं उनका क्‍या स्वरूप है 
कृपाकर कहिए ताकि उनके पालनेमे मेरी प्रवृत्ति हो-- 
संवेगका स्वरूप 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
स्वधर्भ सुखदे प्रीतिरधर्म दुःखदे5रुचिः । 
भावों यस्येति स्थात्तस्य सवेगः सुखदो गुण; || ६८ ॥ 
स्वधर्म इत्यादि :--मुखदे स्वघर्म स्वानन्दसुखस्वरूपे आत्मवर्मे क्षमादो यदा प्रीतिरुत्ययते । तथा दु खदे 


दु खदायिनि अधर्मे तद्विपरीते अनात्मधर्मेइइचि सजायते । यस्य जीवस्य इति भाव स्थात्तस्य सुखद सव्वेगो नाम 
प्रथमो गुण स्थात्‌ ॥ ६८ । 


चतुगंति परिभ्रमण ही ससार है। ससार रूप इस परिशभ्रमणमे यह जीव अनेक भातिके दु ख 
उठाता है। यह ससारबुक्ष कमंमूलक है। कर्मोदयसे ही जीव चतुगगंतिमे परिभ्रमण करता है | इस 
दु ख मूलक ससारसे उद्देग उत्पन्त होना अर्थात्‌ अरुचि उत्पन्त होना यही सवेगनामा गुण है। जिस 
बुद्धिमान॒की ससारोत्पादक अधमंमे अरुचि होती है उसके दया, क्षमा, निरहकार, सरलत्ता, अपरियहृत्व 
और ब्रह्मचययं भादि पवित्र गुणोमे स्वय प्रीत्ति उत्पन्न होती है। ये दोमो ही प्रकार सवेग गुणके रूपान्तर 
है। यद्यपि सम्यग्हष्टि सप्तमय रहित होता है त्तथापि वह ससारके दु खोसे भयभीत होता है। इन दोनो 
भयोमे महान्‌ अन्तर है। सप्त भय पर पदार्थंके निमित्त जन्य भ्रमवश मोहोदयसे होते है, पर यह स्वेग 
जनित भय ॒स्वपदार्थके यथार्थ बोध होनेसे त्था परपरणत्तिस्वरूप अपनी अज्ञानता पर खेद होनेसे 
परके मोहके अभावमे होता है। इस प्रकार दोनोमे महान अन्तर है । सप्त भय त्याज्य है। उनका अस्तित्व 
मिथ्यात्वके भस्तित्वका सूचक है, किन्तु ससारपरिभ्रमणसे भीरुता मोक्षसुख प्राप्तिके प्रत्ति उत्साह और 
साहस प्रदात करता है । मत वह भीझुता भी वीरता है । यही स्वेग त्ामा प्रथम गुण है । ६८ | 


निर्वेग गुणका स्वरूप 
( इन्द्रवज्त्रा ) 
ससारदेंहे विषये विरक्तो यः शुद्धचिद्रपसुखेष्नुस्‍क्तः | 
स्वानन्दमूत्तें: सुमते: कृपाव्घेः स्थात्तस्थ निर्वेगशुणः पवित्र: ॥| ६१॥ 
संसारेत्यादि “-भायन्त्वममू---ससाराद्‌ भोवितानिमित्तिन सवेगेन से जीव ससाराम देहाम्‌ विपय- 


पुरा पद रिरफोी नवति सथा निधियारस्वरूपे खँतन्यतुग चानुरक्तो भवति सदा परमानन्द्स्थस्पस्थ तृस्य 
देपामसेनियेगन्स परचिदरतुधरप्र प्रासिभयदधि । से एय विवेगगंण दुत्य्थ ॥ ६९ । 


३० श्रावकधर्म प्रदीप 


प्रथम सवेगका स्वरूप बताया था कि ससारसे भीरुताका नाम सवेग है। इस भीरुताका फल 
जीवकी ससार, देह और विषयभोगोसे विरक्ति है। जो पुरुष ससारकी असारता, अनित्यता, और 
अशरणताको देखकर उससे विरक्त होता है, घृणास्पद देहके यथार्थ स्वरूपका चिन्तवन कर और 
कामिनियोकी सुन्दरताको मलूसे भरे हुए सुवर्णके घडेकी तरह समझकर काम भोगादिकोसे अरुचि 
करने लगता है तथा पाचो ही इन्द्रियोके विषयोके सुखोको अन्तमे नीरस देखकर उत्तकी अभिलाषासे 
चित्तवृत्तिको हटाता है वही सम्यक्‌ विचारवान्‌ अपने परमानन्दस्वरूप, निरजन, निरविकार, कर्म कालिमा- 
रहित ओर चैत्तत्यस्वरूप आत्माके प्रत्ति अनुरागी हो जाता है। उस दयासागर आनन्दमूर्ति बुद्धिमानुकी 
यह प्रवृत्ति ही निर्वेग नामा गुण है जो सम्यक्त्वका साधक है | ६९ | 

उपद्यम्त गुणका स्वरूप 
( अनुष्दुप्‌ ) 
क्रोधादेदुं!खद॒स्यास्ति मन्दता यस्य सौम्यता | 
स्यादुपशमगुणस्तस्य मिथ; श्रीद! सुखग्रद ॥|७० ॥ 

क्रोघेत्यादि :--उपशम शास्तिरित्यर्थ । यदा यस्य दु खदस्थ अनन्तदु खोत्पादकस्य क्रोधादे मन्दता 
भवति तथा सौम्यता सौम्यत्वमायाति परिणामे तदा तस्य सुखप्रद श्रीद कल्याणकारी च॒ परिणाम एवोपशमगुण 
स्यातु ।७० । 

क्रोधादि परिणाम आत्माको सदा दु खदाता है। क्रोधी स्वहिंसक है और परहिंसक है। क्रोधसे 
हिंसा तो होती ही है पर अन्य भी छोभ, भीरुत्व और अहकार आदि दुर्गुण उत्पन्न होते हैं | ये सब 
दुर्गंग अनात्म स्वरूप होनेसे अनन्त दु खके प्रदाता हैं। जब जीव अपने सत्प्रयत्नो द्वारा इन क्रोधादि 
परिणामोकी मन्दता करता है तब उसके आत्मामे जो सन्‍्तोष व शान्ति होती हैं उसे ही उपशम गुण 
कहते हैं। इस गुण से मनुष्यकी प्रकृतिमे सौम्यता आ जाती है| हृष्टि बदल जात्ती है। यह उपशम गुण 
भात्माको अनेक दु खोसे बचाता है और कल्याणके मार्गको प्रकट करता है। इस गुणकी प्राप्तिके बिना 
जीवको सम्यग्द्शनका लाभ नही हो सकता । मिथ्यात्वका उपशम हो जानेपर भी यदि अनन्‍्तानुवन्धी 
क्रोध, भान, माया या लोभ इनमेसे किसीका उदय हो तो सम्यक्त्वका नाश हो जाता है। इससे यह 
सिद्ध हुआ कि 'उपशम' सम्यक्त्वीका प्रधान गुण है । ७० | 


स्वनिन्दा नामक गृणका स्वरूप 


( अनुष्टुप्‌ ) 
विद्यमाने गुणे श्रेष्ठे स्वात्मनि सुखदे सदा। 
स्व॒निन्दां कुरुते तस्य स्यात्‌ स्वनिन्दागुण प्रिय ॥ ७१॥ 
विद्यमाने इत्यादि :--ससारावस्थाया सर्वोष्पि मनुजा गुणदोषभाजस्सन्ति । कश्चित्‌ सर्वथा गुण- 


रहितो5पि न तथा सवथा दोषरहितो5पि न । सम्यर्दृष्टेरपि स्वात्मनि दोषा सन्ति गुणा अपि । स्वात्मनि सुखदे श्रेष्ठे 
गुणे विद्यमानेअपि यो न तन्न दृर्ष्टि ददाति, किन्तु स्वल्पमपि विद्यमान दोष दूरीकत्तु" यतते अतस्स दोषनिमित्तेन 


स्वनिन्दामेव कुरुते | तस्य सद्दुष्टे स स्वनिन्दानामा गुण स्यात्‌ । ७१। 
संसारमे ऐसा कोई मनुष्य नही है जिसमे गुण या दोष न हो । किसीमे गुण अधिक हैं. तो दोष 
भी कोई न कोई पाया जाता है और किसीमे यदि दोष बाहुल्‍य है तो एक-दो गुण भी उसमे पाए जाते 


नेपष्ठचिकाचार ७१ 


हैं। सम्यग्हृष्टि आत्मामे उक्त नियमानुसार दोष भी हैं तथा सम्यक्त्वादि अनेक गुण भी हैं। ऐसा होनेपर 
भी सम्यरहृष्टि अपनेमे विद्यमान अनेक श्रेष्ठ गुणोकी ओर लक्ष्य नही करता, किन्तु यदि उसमे स्वल्प 
भी दोष है तो उसे दूर करनेके लिए स्वनिन्‍्दा करता हुआ उस दोषको दूर करनेका प्रयत्न करता है। 
सम्यर्दृष्टिका यह स्वनिन्दाकरण भी एक गुण है जो सम्यवत्वमे उज्ज्वलत्ता लाता है | 


विशेषार्थ-उन्नत्तिका एक मात्र साधन यही है कि कोई भी व्यक्ति सदा स्वदोषोका निरीक्षण करे 
तथा उसे दूर करनेका प्रयत्न करे | जब त्तक उक्त दोष दूर न हो, या दूर करनेमे अपनी दुबंछता हो तो 
उसे आत्मग्लानि होना स्वाभाविक है। भात्मग्लानि होनेसे भात्मनिन्दा स्वत्त होती है। और इस 
निन्‍दाको न सह सकनेके कारण वहु॒ उक्त दोपसे अपनेको मुक्त कर लेता है अर्थात्‌ दोष रहित बन 
जाता है। 


जो मनुष्य अपने दोषका निरीक्षण नही करते किन्तु अपनेमे होनेवाले थोडेसे भी गुणको देखकर 
फूले नही समाते और उसके निमित्तसे स्वात्मप्रशसा करते हैं उनकी उन्नति रुक जाती है। स्वात्म- 
प्रशसाको ही अपनी कीतिका प्रसार समझकर हर्षोन्मित्त होने छंगते है और वे थोडे गुणोको अधिक 
वनाकर अथवा गुण न होनेपर भी अपनेको गुणवान्‌ बनाकर मिथ्या भाषण कर कीपिको प्राप्त करना 
चाहते है। वे इस लोभका सवरण नहीं कर सकते | “लोभसे पाप उत्पन्न होता है' इस उक्तिके अनुसार 
कीतिलोलुपी मिथ्याभाषण, विश्वासघात, मायाचारी भौर कपट व्यवहार आदि पापोको स्वीकार कर 
अपनेमे रहनेवाले पूर्वके थोडेसे भी गुणोको नष्ट कर डालते हैं ओर इस प्रकार उनकी उन्नत्तिका अध्याय 
समाप्त होकर भध पातका अध्याय प्रारभ हो जाता है। 


स्वात्मप्रणसा करनेवाले परनिन्दा भी अवश्य करते हैं। बिना ऐसा किए उनका स्वात्मकीतंनका 
स्वाग नही जमता है। अत दिलन दिन वे दुगुंणोके पात्र होकर नीच गोत्रका बधकर ससार परिभ्रमणके 
पात्र बनते है । सम्यग्हष्टि ठीक इसके विपरीत स्वदोषनिनन्‍्दा, परगुणप्रशसा, स्वदोषवारण, परगुण- 
ग्रहण, स्वगुण कथनभे उपेक्षा मौर परदोष कथनमे भी उपेक्षा भाव इन गुणोके कारण सवंदोषसे दूर होकर 
अनेक गुणोके पात्र होते हैं। यह सब उन्तके “स्वात्मनिन्दा' नामक गुणका श्रेष्ठत्तम कायय है। इसलिए 
भात्महितषीको यह गुण सदा अपनाना चाहिए । ७१। 


गहा-गुणका स्वरूप 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
धनादिकारणाद्‌ गये: स्याच्चित्ते यदि दुखद! । 
तन्निन्दाकरणं नून श्रीदो गहाँगुणः प्रियः | ७२ ॥ 


घनादीत्यादि --कदाचित्‌ कर्मोदयात्‌ धनादिकारणाद्‌ घनप्राप्तिनिमित्तेन गुणप्राप्तिनिमित्तेन-लोकप्रतिप्ठा- 
प्राश्तिनिभित्तेन राज्याधिकारनिमित्तेन वा चित्त थ्रदि दु खद गव॑ गर्वोत्पित्ति स्यात्‌ तदा शाद्दृष्टेग्तत्कालमेव नुन 
निषचयेन तन्रिन्दाकरण श्रीद कल्याणप्रद प्रियश्च गर्हानामा गुण स्थात्‌ । ७२ । 


सम्यग्द ष्टि पुरुषको भी कदाचित्‌ कर्मोदयव्ञात्‌ धनकी प्राप्ति होनेसे, अनेक गुणोकी प्राप्ति हो 
जानेसे, कीत्ति फेल जानेसे, राज्य सबधी अधिकार वलसे और अनेक विद्याओमे अपनेको पारज्भधत् देख 
करके गवं भा सकता है। सुन्दरश गीर, योवनावस्था, अनेक प्रकारकी भोगोपभोग सामग्रीकी प्राप्ति, सुपुत्र 
का होना, आाज्ञाकारी पुजका होना, रूपवती सुलक्षण पत्िन्नता भार्याका पाना और अनेक प्रकारसे 


छर२्‌ शावकधर्म प्रदीप 


सामाजिक या राजकीय सम्मानको प्राप्तिका होना इत्यादि अनेक कारण है जिनका गव॑ मनुष्यको 
उत्पन्न होता है । उक्त प्रकारसे गर्वोत्नत्त मनुष्योके मध्यमे रहनेवाले सम्यग्हष्टिको भी कदाचिद ये सब 
दुगुंण उत्पन्न हो सकते हैं तथापि वह सदा आत्महित्तमे सत्तक रहता है| भत्तः कभी गवं उत्पन्न भी हो 
जाय तो तत्काल अपने गवंकी निन्‍दा करता है। यह परनिमित्तजन्य हो जानेवाले गर्वको दूर करनेकी 
प्रक्रिया ही सम्यग्दृष्टिका 'गहाँ! नामक विद्धिष्ट गुण है। 


विशेषार्थ-सम्यग्टृष्टि सदा अपनी हृष्टिको भात्मगुणोकी प्राप्तिकी ओर रखता है। सासारिक 
वस्तुओ का भोग करते हुए भी वह उनको आत्माके भोग योग्य नही मानता । यह ससार जिसमे केवल 
पुद्गल नृत्य करता है उसका ससार नही है। उसका ससार तो चैत्तत्यमय छोक है । वह उसमे ही रमण 
करना चाहत्ता है। यद्यपि इस जडात्मक ससारसे वह उद्विग्न है तथापि कर्मोदयवशात्‌ उसे परित्याग 
करनेमे अपनेको असमथं पात्ता है। उसकी अवस्था उस मनुष्यके समान है जो भचेतावस्थामे वाँधकर 
जगलमे डाल दिया गया है और चेत्तावस्थामे आकर भी अपनी पराधीनताको देखकर, जानकर और 
उसके छूटनेकी अभिलाषा रखकर भी अपनेको छुडा नही पाता। अत्तए॒व वही छटपटाता रहता है । धन, 
सपत्ति, वैभव और कुटुब आदि परवस्तुओमे रमना नही चाहता, पर कर्मोदयके अधीन होनेसे इनका 
भोग करनेके लिए लाचार होता है । ऐसी स्थितिमे कदाचितु उसे उपयुंक्त लोकिक लाभोके निमित्तसे 
और पुण्योदयकी प्रबलतामे प्राप्त भोगोपभोगोके निमित्तसे अभिमान उत्पन्न हो जाय तो वह त्तत्काल 
आत्मग्लानिसे दु खी हो स्वात्मनिन्दा करता है। 


उसकी यह 'गहाँ' उसे प्रिय है। वह उसे ही अपने भात्माके लिए कल्याणदायिती मानता है। 
इस गुणके निमित्तसे उसे तत्काल आत्मस्वरूपका और पररूपका बोध होता है और वह आत्महितमे 
सावधान होकर अपनी भूलको दूर कर लेता है। ७२। 


अनुकम्पा गुणका स्वरूप 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
स्वान्योपरिदयादृष्टिकरणमेव तच्तत्तः । 
हानुकम्पागुणो शेय' सर्वसौख्यप्रदशक ॥ ७३ ॥ 
स्वान्येत्यादि :--भावस्त्वयम्‌-दु खितान्‌ू प्राणिनो विलोक्य तदुढु खापाकरणार्थ यत्‌ चिन्तन तत्‌ 
अनुकम्पाशब्देन कथ्यते । सदृदृष्टि. गहनदु खपरिपूरिते ससारे परिभ्रमता जीवानामुपरि सानुकम्पया बुद्धचा 
दु खटूरीकरणार्थ तदुद्धारा्थ च यतते | स्वमपि दु खमूलाद्रागादिपरिणामाच्च दूरीकरोति। एतदेव सदृदृष्ट 
अनुकम्पागुण । ७३ । 
दु खित प्राणीको देखकर उसके दु खको दूर करनेकी इच्छा या चिन्ताको अथवा प्रयत्तको अनुकम्पा 
या दया कहते हैं । सद्दृष्टि पुरुष सत्तत दयालु होता है। केवल व्यावहारिक दुखोसे परिपीडित पुरुषोपर 
ही वह दया नही करता बल्कि व्यवहारदुष्टया जो विषयान्ध पुरुष अपनेको सुखी मानते हैं उनकी उस 
अनर्थ परम्पराको उत्पन्न करनेवाली विषयान्धताको भी दूर कर उन्हे आत्मिक सच्चे सुखकी प्राप्ति होवे 
ऐसा प्रयत्न करता है। स्वय अपनेको भी दु खका मूल राग, द्वेष, काम और क्रोधादि विक्ृृत परिणामोंसे 
बचाता है | उसका यह सत्प्यत्न ही अपने व अन्य पर की गई दया दृष्टि है जो सर्वश्रकार सुखप्रदायिनी 
है | इसे ही अनुकम्पानामा सम्यवत्वका गुण कहते हैं। ७३ | 
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आस्तिक्यगरुणका स्वरूप 
| अनुष्ठुप्‌ ) 


देवे शास्त्रे श॒रो यस्य वन्धे मोक्ष शुभेब्शुमे । 
श्रद्धारित शर्मदा तस्या5स्तिक्यनामा भवेद्‌ गुणः ॥ ७४ ॥ 


देवे इत्यादिः--देवे सर्वसत्वहितडूरे रागद्रेपकामक्रोधादिरहिते विज्ञानधनस्वरूपे भर्हत्परमेष्ठिनि शास्त्र 
तदुपदु्टे परस्परविरोधरहिते दयामयसद्धर्मप्रकाशके शास्त्रे गुरी तत्पतिपादितसन्मार्गावरूम्विनि सुखदु खसमे गुरी तथा 
गुभेश्शुमे बन्धे मोक्षे अर्हत्प्रतिपादते सद्धमें च यस्य श्मदा श्रद्धाईस्ति तस्य आस्तिक्यनामा गुणो$स्ति । 


'आस्तिको लभते मोक्ष नास्तिको नरक घप्रुवम' इत्यादि लोकिकोक्त्या आस्तिकानामेव कल्याण स्यास्न 
नास्तिकानामिति श्रद्धा घामिकाणामस्ति । किन्तु कोध्सौ आस्तिक कष्च नास्तिक इत्यस्मिन्‌ विपये5स्ति महान्‌ 
विवाद इति । वेदानुयायिनस्तु वंदन्ति यत्‌ु 'तास्तिफो वेदनिन्दक ” वेदा प्रमाणमिति यस्य श्रद्धा स आस्तिक 
तदन्यों नास्तिक । 


शब्दशास्त्रेण तु 'अस्ति' इति मतिर्यस्यासा आस्तिक इति सिद्धथति | किमस्ति इति प्रइने सति सत्यमु- 
त्तरमेतत्‌ यत्‌ सर्वप्रथम तावत्‌ स्वात्मनो5स्तित्वमेव ग्राह्मम्‌ । स्वास्तित्वाभावे अन्यस्य कस्याप्यस्तित्व को विजानीयातु । 
ज्ञाता द्रष्टा भनुभाविता खलु अहमेवास्मि तथाहमेव शुद्धों निविकल्पो निरक्षन इत्येवप्रकारेण आत्मनस्स्वरूपास्तित्वे 
मतिरस्ति यस्य स एवं 'आस्तिक' इति आत्मनो5$स्तित्वे सिद्धे स खलु नित्यो5नित्यों वा शरीरादृव्यतिरिक्तोत्व्यतिरिक्तो 
वा बद्धोष्द्धों वा इत्यादय प्रश्ना तस्य मनसि सल्लायन्ते । तदा तस्य अधिगतात्मतत्वेन कैवलज्ञानविभूषितेन च 
परमधिण। यदात्मन वधावस्थामुक्तावस्थयों तत्कारणाना च आश्रवसवरनिर्जरादीना स्वरूप॑ प्रतिपादित तेषामस्तित्वे 
श्रद्धा भवति । इत्येवप्रकारेण सुनिश्चितमेतत्‌ यत्‌ आत्मनों वा तत्पर्यायाणा परलोकादीना वा तत्कारणमृते शुभेश्णुमे 
वा कर्मणि तद्वियोगरूपे मोक्षस्यास्तित्वे यस्य अस्ति' इति मतिरस्ति स एव आस्तिक । सम्यग्दृष्टिस्तु परमास्तिको&- 
स्ति । तस्थैव परमश्रावकस्य परमगुण आस्तिक्यमिति कृथ्यते | ७४ । 


आस्तिकपनेके भावक्रो आस्तिक्य गुण कहते हैं। प्राणिमात्रके हित्तकारक, राग द्वेंप काम क्रोधादि 
विकारोसे रहित व ज्ञानधनस्वरूप अहंन्तपरमेष्ठीमे, उनके द्वारा उपदिष्ट पारस्परिक विरोधभाव रहित 
दयामय सद्धमं प्रकाशक शास्त्रमे, शास्त्र प्रतिपादित सनन्‍्मागंका अवलम्वन करनेवाले तथा सुख-दु खमे, 
मित्र-शत्रुमे, सयोग और वियोगमे और भवन-इमशानमे, ह॒पे-विषादसे रहित समताभावके समुपासक 
गुरुमे ओर सर्वज्ञ प्रतिपादित सद्धमंमे त्या शुभाशुभरूप वन्व मोक्षमे जिसकी सुखदायिनी परम श्रद्धा है 
बहो आस्तिक है। उसका यह सर्वोत्कृष्ट गुण ही 'भआस्तिक्य' नासा गुण है । 

“आस्तिक नियमसे मोक्षका तथा नास्तिक नरकका अधिकारी है” ऐसी लोकोक्तिको सुनकर 
अनेक घर्मात्माओका यह विश्वास है कि आस्तिकोका कल्याण होगा, न्तास्तिकोका नहीं। पर कौन 
आस्तिक है ओर कौन नास्तिक है, यह तो सबसे वडा विवादास्पद प्रदन है। वेदानुयायी छोग “बेदनि 
न्दक नास्तिक है” ऐसा कहते हैं। इसका सीधा अर्थ यह हुआ कि जिस व्यक्तिकी श्रद्धामे वेदोकी प्रामा- 
णिकत्ता है चही आस्तिक है और अन्य सब नास्तिक है। 

व्याकरणशास्त्रसे यदि आास्तिक शब्दका विचार किया जाय तो यह भर्थ होता है कि 'अस्ति' 
ऐसी जिसकी मति हैं वह आस्तिक है। यहाँ यह प्रदन उपस्थित होता है कि किस पदाथके अस्तित्वकों 

६० है 
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स्वीकार करनेवाला आस्तिक माना जाय ? इसका न्यायसगत्त उत्तर है कि सर्व प्रथम जिसे अपना स्वय- 
का अस्तित्व स्वीकार हो वह आस्तिक है। अनेक मत ऐसे हैं जो स्वात्माका ही भास्तित्व स्वीकार नही 
करते । जहाँ आत्माका ही अस्तित्व स्वीकार नही है वहाँ बन्ध और मोक्ष, पुण्य और पाप, लोक और 
परलोक, सदाचार और असदाचार, हिंसा और भहिसा तथा कत्तंव्य और अकत्तंव्यके अस्तित्वका प्रइन 
नही उठता ! “मूल नास्ति कुत शाखा” अर्थात्‌ जिस वृक्षमे जडका ही अभाव है उसकी शाखा, प्रति- 
शाखा, पत्र, पुष्य और फलकी आशा करना मूखंताकी बात्त हैं। इसी प्रकार स्वात्मसत्ताके अभावमे 
उसके सम्बन्धकी सारी चिन्ताएँ व्यथे हैं । 


जित्तने मत-मतान्तर, सिद्धान्त व सम्प्रदाय ससारमे प्रचलित हैं वे सब शान्तिलाभ, सुखप्राप्ति व 
मुक्तिप्राप्तिकि लिए या वस्तुत्तत्त्व-जगद्गहस्पके प्रतिपादनके लिए हैं। उन्तका उद्देश्य उक्त उद्देदयोमेसे एक 
न एक अवश्य है। ऐसी स्थितिमे यह प्रश्न सहज ही होता है कि शान्ति, सुख व मुक्ति कौन प्राप्त 
करेगा ? वस्तुका तत्त्व और जगत्‌का रहस्य कौन समझेगा ? इन सब सैद्धान्तिक रचनाओोका करनेवाला 
कौन है और किसके लिए ये सब रचनाएँ हुई है ? तो इन सब प्रइनोका एक ही उत्तर आयेगा कि आत्मा- 
के लिए अर्थात्‌ जीवके लिए । 


इस प्रकार आत्माके अस्तित्वके स्वीकार कर लेनेके साथ ही यह प्रदन तत्काल उपस्थित हो जाता 
है कि वह कहाँसे आता है, कैसे पैदा होता है, कहाँ जाता है, क्या देह ही स्वात्मा है या देहसे पृथक्‌ 
कोई स्वात्मा है, आत्मा केसा है, वह किस लक्षण, चिक्त, गुण या स्वभाववाला है। उसकी लम्बाई; 
चौडाई आकार-प्रकार और रूप-रग क्या है ? इत्यादि अनेक प्रइन उठते है। इन सब प्रइनोके सम्बन्धमे 
विचार करने पर यह सहज ही समझमे आ जाता है कि देहसे पृथक्‌ कोई आत्मतत्त्व है जो स्थायी है 
तथा जिसके लिए कल्थाणका उपदेश सभी सिद्धान्तकार देते हैं। यदि वह शरीरमात्र होता तो अग्निमे 
भस्म हो जात्ता । फिर पुण्य-पाप भादि कत्त॑व्योका उपदेश व्यर्थ हो जाता । जो छोग देहमात्र ही आत्मा 
मानते हैं वे छोक-परलोक, पृण्य-पाप और आत्मा-परमात्मा यह सब कुछ नही मानते । उनके मतमे 
सदाचार और अनाचारकी कोई व्याख्या नही बन सकती । मूलभूत भात्माके अभावमे उसके लिए कुछ 
भी प्रत्तिपादन करना असम्भव है। ऐसी स्थितिमे सभी पदार्थोका अस्तित्व समाप्त होता है। यही 
नास्तिकत्व है। ऐसी मान्यतावाले नास्तिक है। न कि वेदनिन्दक नास्तिक है। किसीकी निन्‍्दा या 
प्रशसासे कोई आस्तिक या नास्तिक नही हो सकता बल्कि उस मूलभूत स्वात्माके तथा उसके स्वरूपकी 
प्राप्तिके सदुपायोको स्वीकार न करना ही नास्तिकत्वकी ठीक व्याख्या है। 


सम्यर्हृष्टि पुरुष अपने स्वात्माका अस्तित्व त्तो मानत्ता ही है, साथ ही उसका द्रव्यहृष्टिसे नित्य 
शादवत स्वरूप भी उसकी दृष्टिसि ओझल नही है । उसका यह विद्वास है कि आत्मा अमर है, 
निविकार है, शुद्ध है, बुद्ध है, निरज्जन है, ज्ञान-दर्शनचैंतन्य स्वरूप है। वह देहमे स्थित है, देह ही 
आत्मा नही है। उसे स्वात्मापराधजनित कम लगे हुए हैं, जिनसे उसकी अवस्था शुद्ध रूपमे नहीं 
है, किन्तु वह कर्मजनित विकारोको दूरकर शुद्ध हो सकता है। वह केवल अपने अपराधसे स्वय बढ्ध 
है। कोई दूसरा व्यक्ति उसे बाँधने या छोडनेवाला नही है। जिन आत्माओने अपने विकारोपर विजय 
पा ली है वे देहधारणकी परम्पराके कष्टसे छूट जाते है और वे ही आत्मा 'परमात्मा' कहलाते हैं । 
वह मानता है कि एक शाइवत सुख-दु खका दात्ता अपना शास्त्र दा चलानेवाल्न कोई परमात्मा 
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नही है, जो मुझे पराधीन कर सके। अपने बनाने और बिगाडनेमे मै स्वतन्त्र हूँ। मैने अब तक 
अपनेको अपनी भूलसे बिगाडा है, परमात्माने मुझे नही बिगाडा। मै अपनी भूलका प्रायर्चित्त कर 
निरपराध हो स्वय परमात्मा बन सकता हूँ | मुझे कोई दूसरा-ईइवर परमात्मा बनानेवाला नही है । 

इस प्रकार सद्हृष्टि पुरुषको अपने आत्माके अस्तित्वका पूर्ण बोध है। उसकी बद्धावस्थाका, 
बद्धावस्थाके कारणोका और बद्धावस्थामे कारण होनेवाछी अपनी स्वरूप हानिका पूर्ण ज्ञान है। 
आत्मा विचार करता है कि वह्‌ किससे बँघा है। उसे बाँधनेवाले कमे कया है? वे कैसे आगए ? 
कैसे बँघ गए ? उन्हे कैसे रोका जा सकता है ? पूब॑बद्ध कर्म केसे मुझसे दूर हो सकते हैं ? वह अवस्था 
कब होगी जब में सर्व कर्मोपर व तन्तिमित्तजन्य काम-क्रोधादि विकारों पर विजय पाकर नित्य शाइवत 
अपने चिदानन्दमय स्वरूपको प्राप्त होऊँगा । वस्तुत मेरे विकार ही मेरा ससार है, जिसका नाश करना 


है, यही मोक्ष है । 


इन प्रश्नोंके उत्तर स्वरूप क्रमश उसे जीव, अजीव, आख़ब, बन्ध, सवर, निज॑रा और मोक्ष इन 
त्त्वोका सम्पूर्ण बोध है और उन्न सबका बोध जिससे प्राप्त हुआ है उन परमवीत्त रागी परमात्मपनेको 
प्राप्त कहंत्परमेष्ठीमे, उन्तके प्रतिपादित उपदेश स्वरूप शास्त्रोमे त्था उस परिशुद्ध मार्गका सत्यार्थ रूपसे 
अवलम्बनकर स्वात्मशोधक साधुओमे उसे परिपूर्ण श्रद्धा है। इस प्रकार इस जगत॒के रहस्यभूत सब 
तत्त्वोके अस्तित्वको स्वीकार करने रूप 'आस्तिक्य' गुणको सृष्टि प्राप्त होता है । ७४। 


वात्सल्प गुणका स्वरूप 


( अनुष्ट॒प्‌ 
य स्वात्मवत्‌ सदा प्रीतिं करोति धार्मिके समम्‌ । 
तस्य वात्सल्यधर्म स्यात्सबंप्राणिहितड्नर ॥ ७४ ॥ 


यः स्वात्मवदित्यादि .---य पुरुपः घामिकाणामुपरि प्रीति विधत्ते | तेषा विपत्तिनिवारणे सदा सन्नद्धो 
भवति | तेषा धर्मपरियालने साहाय्य करोति । तथा सदा स्वात्मवत्‌ तेषामात्मसमुद्धरणे समुन्नतौ च प्रयत्नशीलछो 
भवत्ति, स एवं वात्सल्यगुणवानस्ति | ७५ । 


प्रीतिका प्रकष॑ इस जगत्‌मे माताका पुत्रमे होता है । यद्यपि पिता-पुत्र॒का, भाई-भाईका और पति- 
पत्नीका भी स्तेह सम्बन्ध होता है, किन्तु इन सबमे प्रीतिका भाव कुछ न कुछ स्वार्थमूलक है । पित्त 
पुञके प्रति प्रेम करता है क्योकि उसे यह भरोसा है कि यह हमारे कुछका नाम जागुत्त करेगा त्तथा 
वृद्धावस्थामे मेरा सहायक होगा । यदि उसे पुत्रसे इन दोनो बात्तोकी कोई आशा न रह जाय त्तो वह 
उसे अपने घरसे पृथक कर देता है। भाई भाई अर्थके लिए रडते हैं। अर्थंके निमित्तसे भाई बहिनमे 
भी खटपट हो जाती है । पत्ति पत्नीका स्तेह त्तो केवल पारस्परिक विषय पूत्तेके साधन होनेसे ही 
प्रारम्भ होता है। मध्यकालमे वह जीवन निर्वाहके लिए परस्पर साधन भूत होनेसे टिकता है और 
अन्तसे सल्तान मोह ही उस स्नेहको टिकाता है। उक्त स्वार्थोके अभावमे वह कच्ची लकडीकी तरह पद 
पद पर चटकता हैं। यदि लोकलज्जाके भयकी चिन्ता न हो तो वह बिलकुल ही टूट सकता है। पूत्र 
भी माताकों त्तब तक अधिक स्नेह करता है जब तक मात्ता दुग्धपान कराती है। भोजनका साधन 
अन्‍्तादि हो जाने पर स्नेहकी मात्रा घटने छगती है। अवस्था बडी होने पर वह अपने स्वार्थके लिए 
मात्ताका अनादर भी करता है त्था भाज्ञाके बहिमु ख हो जाता है। विवाहित हो जाने पर वह 
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विषयान्ध पत्नीका दास हो मात्ताको बिलकुल भूल जाता हैं और माताके भोजनका खर्च भी उसे भार 
रूप मालूम होने लगता है। वह स्वय माताका अनादर करने लगता है । इतना ही नही, बल्कि पत्नी द्वारा 
भी माताका निरादर होने पर उसको उपेक्षा करता है तथा माताको ही दोष देनेको प्रस्तुत रहता है। 
इन सब बात्तोके विचारसे यह ध्रुव सत्य है कि सासारिक स्नेह बन्धन केवल स्वार्थंजन्य बन्धन है। 
पारस्परिक स्वार्थके लिए शत्रु भी मित्र बन जाते हैं। अपरिचितोमे भी घनिष्ट परिचय हो जाता है। 
इतना होते हुए भी माताका अपने वत्स पर स्नेहका बन्वन नि स्वाथ॑ं होता है | 


मनुष्य, पशु, पक्षी आदि सभी प्राणियोमे यह नियम देखा जाता है। 'पुन्न कुपुत्र हो जाता है 
पर माता कुमाता नही होती” ऐसी लोकोक्ति श्रसिद्ध है। माता गर्भ समयसे ही बालूककी सुविधाका 
ध्यान रखती है। गर्भभारको वहन करते हुए भी प्रसन्‍्तमुख रहती है । गरम, तीखा, चटपटा और 
अनिष्टका रक भोजन केवल इस लिए नही खात्ती कि वह गर्भस्थ बालुकको हानिकारक होगा । पुत्नोतपत्तिके 
बाद जब त्तक वह दुग्धपान करता है तब त्तक शीतकारक,उष्णकारक और गरिछ भोजन केवल इस विचारसे 
नही करती कि बालूकको शीत या उष्णताका विकार हो जायगा | दुग्धपान छूट जाने पर भी उसकी 
सदा परिचर्या करती रहतो है, उसके सुख दु खका ध्यान रखती है। यदि घरमे धन्त भी न हो, दरिद्रता 
हो तो भी स्वय मजदुरी करके धनोपाज॑न करती है और स्वय एक बार रूखा सूखा वासी अन्त खाकर 
भो बारूकको उत्तम भोजन कराती है । बालूक दुष्ट प्रकृतिका भी हो जाय, अनादर भी करे, आज्ञा भी 
न माने त्था गाँव भरका उपद्रव कर उलाहना लावे तो भी माता उसे स्नेह करती है । विवाहित होने पर 
यदि पुत्र और पुत्रवध्‌ दोनो न्तिरादर करें, भोजनको भी तग करें तो भी माता नित्य प्रात साय अपने 
पुत्रकी, पृत्रके सुखके लिए पुत्रवधूकी तथा उसके पुत्र पुत्रियोकी कुशछता और कल्याणकी भावना पूर्वक 
परिचर्या करती रहती है । 


वत्सके प्रति माताकी इस नि सवार प्रीत्तनि इसीलिए अपना 'वात्सल्य'” नाम पाया है। वात्सल्य 
शब्दके अर्थमे वे सब गुण छिपे हैं. जो वत्सके प्रति माताकी प्रीतिमे होते हैं या हो सकते हैं। कोई भी 
धर्मात्मा दूसरे धर्मात्माके प्रति क्या व्यवहार रखे, कैसा बर्ताव करे इसके लिए आचार्योने सर्वत्र 
धवात्सल्य' शब्दका ही उपयोग किया है। प्रीत्तिके वाचक सैकडो शब्दोके रहते हुए उनमेसे एकका 
भी प्रयोग नही किया है । 

इसका तात्पय यह है कि कोई भी धर्मज्ञ सम्यग्हष्टि दूसरे साधर्मीको देखकर इत्तना प्रसन्न हो 
जितना माता वत्सको देखकर होत्ती है। उसके हित्तका और सुख-दु खका उत्तता ही ख्याल रखे । उससे 
गलती भी हो जाय तो वह उसकी निन्‍्दा नही करे और न दूसरोसे की गई उसकी निन्‍्दाको सहे | वह 
सदा उसके दोषोको दूर करनेकी सतत चेष्टा करे और सदा उसको गुणोन्ततिका ध्यान रखे | साराश 
यह है कि उसे हर प्रकारसे अपनाए जिससे धर्मंकी वृद्धि हो । 

अ्रथकार आचार्यने 'वात्सल्य' का अर्थ यद्यपि 'प्रीति' किया है, किन्तु उस शब्दका प्रयोग करते 
हुए भी उन्होने वात्सल्य शब्दके पूर्णार्थकों व्यक्त करनेके लिए उसे उपयुक्त नही माना । भत्त यथाथ बथ 
का सम्यग्बोध करानेके लिए 'स्वात्मवत्‌' ऐसा उदाहरण देकर स्पष्टीकरण किया है। इसका तात्पय 


यह है कि जिस प्रकार प्रत्येक मनुष्य अपने हित्तका, अपने सुख दुखका अपनी समुन्नतिका, अपनी कीति 


रक्षाका, अपने शरीर की रक्षाका, अपने धर्मकी रक्षाका, वृद्धि और अपने गुणोकी उन्‍्मतिका सदा ध्यान 


नेष्तिफाचारं ७७ 


रखता है उसी त्तरह उसे अपने सहधर्मीके लिए भी रखता चाहिए। यही सम्यग्हष्टिका वात्सल्य' 
गुण है। 

यद्यपि नीतिकारते कहा है कि--“ससूत्तौ व्यवहारस्तु न हि मायाविवर्जित.” कर्थात्‌ ससारका 
कोई भी व्यवहार माया मर्थात्‌ कपटसे रहित नही होता | बिना कुछ न कुछ कपट व्यचह्ा रके सासारिक 
व्यवहार नही चछता । अनेक स्थलोमे तो कपट व्यवहार 'सम्यत्ता' मे शामिल है। मायाचारी सहित 
मिथ्याकीतंन दिष्टता भीर नागरिकताकी कोटिसे गिना जात्ता है। यदि किसी आगत्त व्यक्तिका ( भले 
ही उसमे वे गुण न हो ) आप उत्तमोत्तम शब्दों द्वारा स्वागत्त न करे त्तो आप भशिष्ट, ग्रामीण और 
सभ्यता रहित व्यक्तियोकी गणनासे गिने जायगे जब कि उसका भिथ्याकीतंन कर स्वागत करना, 
सभ्यता, शिष्टता और नागरिकताकी मर्यादामे गित्ता जात्ता है। ऐसा होते हुए भी सम्यग्दृष्टि उससे 
अर्थात्‌ सहधर्मीसे सभ्यताकी रक्षा शिष्ट व्यवहार नही करता बल्कि हितेषित्ताके नाते उससे समुचित्त 
स्तेहमय व्यवहार करता है। उसका यह सद्व्यवहार उसके 'वात्सल्य' गुणके कारण ही है । ७५। 


उपसहार 
( अनुष्ठ्ुप्‌ ) 
श्रावकाणां प्रवोधाथ विशेषाष्टशुणा सया। 


प्रोक्तास्ते व्यवहारेईपि मिथस्सत्प्रीतिकारका। ॥ ७६ ॥ 
भावकाणासित्यादिः--प्रोक्‍्तास्ते सवेगादयो5छ्टी गुणा यद्यपि सम्यर्दृष्टे्भवन्त्येव। सम्यवत्वे सति तेपामुत्प- 
त्ति्भवत्येव । यदि न स्यात्ताहि सम्यकत्वस्यैद हानि स्यात्‌ | सम्यवत्वस्थ फलानि एवं एतानि इत्यपि कथन समखझ- 
समेव प्रतिभाति । व्यवहारेडपि सर्वसाधारणप्राणिपु यदि ते गुणा स्युस्तदा तेषा परस्पर प्रीतिकारका स्यु ।७६। 


श्रावकोके प्रबोधके लिए सवेगादि अष्ट गुणोका वर्णन जो पहले किया गया है वे गुण सम्यग्‌ 
दष्टि जीवके अवश्य होते हैं, क्योकि सम्यक्‍त्वके उत्पन्त होने पर वे भवच्य पाये जाते हैं । यदि वे न हो 
तो सम्यवत्वकी भी होनता हो जाय। ये गुण सम्यवत्वरूपी वृक्षके फल हैं, ऐसा भी कहा जाय तो 
उचित ही है । अत्तएव व्यवहारसे ससारके साधारण मनुष्यों द्वारा भी यदि ये गुण अपना लिए जाय त्तो 
परस्पर एक दूसरेके लिए अत्यन्त प्रीत्तिकारक सिद्ध होगे । 


विशेषार्थ--विश्वशान्तिकी यह महोषधि है। वर्तमान कालमे जो विभिन्‍न राष्ट्रोमे मशान्तिकी 
धारा वह रही है। उससे पद पद पर युद्धकी आशका बनी रहती है, जिससे सभी राष्ट्र एक दूसरेसे 
भयभीत्त रहते है । इस भीतिको दूर करनेके लिए ये महागुण परम अमृत्त रसायनके समान है | यदि 
इसमेसे एक 'सवेग' गुणको ही लोग अपना लें अर्थात्‌ धर्म ( कत्तंव्य ) से प्रीति और अधर्मसे (अकत्त व्य) 
से अरुचि करने छंगे त्तो पारस्परिक भीति दूर हो जाय। सभी विश्वशान्तिके इच्छुक हैं, फिर भी 
शान्ति नही है। उसका कारण क्या है ? क्‍या विश्वके प्राणियोमे अशान्तिको कोई विश्वके बाहरके प्राणी 
उत्पल्त करते हैं ? उत्तर होगा नही । त्ब और क्या कारण है इस पर विचार किया जाय त्तो ज्ञात्त 
होगा कि एक राष्ट्रकी दूसरे राष्ट्रो पर जो अविश्वासकी छाया है वह उसे अद्यान्तिकी शका पद पद पर 
उत्पन्न करती है। अविश्वास निष्कारण नहीं है। अविश्वास साधार हैं। उसका आधार है 
'लोभ' | प्रत्येक अपने राज्यकी परिधि बढानेकी फिकरसे है। दूसरे राष्ट्री पर अपना शासन दण्ड 
चलाना चाहता है। वहांकी सम्पत्तिका उपभोग अपने देशके लिए करना चाहता है। इतना ही नही 


७८ श्रावकधरमम प्रदीप 


वहाँके लोगोके परिश्रमका उपयोग अपने देशवासियोके सुखके लिए करना चाहता हैं। प्रजातन्त्र 
राज्यकी प्रणाली यद्यपि देशकी प्रजाकी सुख सुविधाके लिए थी, राज्यके ऊपर कोई व्यक्ति अपना 
व्यक्तिगत शासन स्थापित न करे तथा व्यक्तिगत सुखके लिए वह प्रजाजनोके स्वार्थंकी होली न खैले, 
इसलिए प्रजातन्त्रका प्रयोग किया गया था । पर भाज प्रजात्तन्त्र इस शब्दका उपयोग उस प्रणालीके 
लिए किया जा रहा है जिसे सामूहिक एकदेशीय स्वार्थ कहना अधिक उपयुकत होगा। एक देश 
अपना स्वार्थ दूसरे देशवासियोको कष्टमे डाछ कर भी साधना चाहता है। राजतस्त्र पद्धतिमे एक 
व्यक्तिकी इच्छाकी पूर्तिके लिए प्रजाको कष्ट होता था पर उस कष्टकी सीमा एक व्यक्तिके स्वा्थ॑पूर्तिके 
बाद समाप्तिको प्राप्त हो जाती थी। परल्तु इस प्रजातन्‍्त्रके नाम पर चलनेवाले इस सामूहिक स्वार्थ 
और लिप्साकी पूरलिका अन्त बहुत दूर है। उसकी समाप्ति एक व्यक्तिकी इच्छा पर नहीं बल्कि उस 
देशके जनसमूहकी इच्छा पर अवरूम्वित है। यह स्वाथंका लम्बा सघपं है। 

सरल शब्दोमे यह निष्कर्ष निकला कि जब तक एक देश अपने कत्तव्यको समझकर अपने स्वार्थ 
साधनकी सीमा अपने तक ही सीमित न रखेगा तब तक दूसरोसे शान्ति प्राप्तिकी अभिलाषा करना 
बिलकुल असगत है | यदि दूसरो को सुखी बनानेके लिए हमारा क्‍या कर्त्त व्य है इसका बोध सभी राष्ट्र 
करले तो विश्व मे शान्ति हो सकती है। यही कत्त व्याकत्त व्य विवेक सवेगनामा गुण है । 

निर्वेद गुण--व्यक्तिगत विषयाभिलाषा की न्यूनता को कहते हैं । व्यक्ति यदि अपनी विषयाभि- 
लाषा न्यून करने छूगे तो सामूहिक रूपसे भी राष्ट्रके व्यवित्गत स्वार्थ, जिनके कारण एक दूसरे से 
सघषं होते हैं, कम हो जायेंगे। उन्तका कम हो जाना ही सघंका कम हो जाना है ओर सघष॑की 
सम्भावनाओका दूर होता ही विश्वशान्ति है। 

क्रोधादि कषायोकी शान्ति उपशमभाव है। आत्मदोषोका निरीक्षण कर अपने दोषोकी नित्दा 
करना ही निन्‍दा है | सम्पत्ति, बल और वेभवकी उन्मत्तताकी इच्छासे दूर रहना गा है। प्राणिमात्र 
पर दया-प्रेम करना अनुकम्पा है। पूर्व महापुरुषोकी वाणी पर आस्था रखकर लोक-परलोक, पुण्य-पाप 
पर आस्था रखना व आत्माके अस्तित्व व नित्यत्व पर श्रद्धा रखना आस्तिक्य है। प्रत्येक बन्धुको 
वत्सलत्ताकी हृष्टिसे देखने रूप वात्सल्य हैं। ये सभी गुण समुदाय रूपमे हो नही किन्तु पृथक्‌ पृथक्‌ 
एक एक भी विश्वशान्ति स्थापित करनेमे पूरी तरह समर्थ हैं। ७६ । 


इति सव्वेगाद्यष्टगुणनिरूपणम्‌ । 
प्रशन --सम्पक्त्वस्थातिचाराः के बद से सिद्धये प्रभो । 
हे प्रभो । सम्यक्त्वस्य कानि दुषणानि तान्यपि कथय यत में सम्यवत्व निर्मल स्यात्‌ू-- 
हे भगवन्‌ । सम्यक्‍त्वके भूषणोका वर्णत तो हो चुका अब उसके दूषणोका भी वर्णन कीजिए 
ताकि उनको दूरकर हम सम्यक्त्व निर्मल बना सकें-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
शट्टा कांक्षा विचिकित्सा प्रशसा ससस्‍्तवस्तथा । 
सद्दृष्टेरतिचारास्ते सम्यक्त्व दूषयन्ति लु ॥ ७७ | 
शड्ेत्यादि --शका काक्षा विचिकित्सा कुदृष्टे प्रशसा वत्सस्तवश्च सदृदुष्टे एते पञ्जातिचारा सम्यलेव 
दूषयन्ति मलिनीकुर्वन्ति ॥ ७७ । 


नेष्ठिकाचार ७९, 


इति श्रीकुन्थुसागराचार्यविरचिते श्रावकघर्मप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलालूसिद्धान्तशास्त्रिकृताया 
प्रभाख्याया व्याख्याया च द्वितीयोध्ष्याय समाप्त । 


आस्तिक्य गुणके विरुद्ध आत्माके अस्तित्वपर त्तथा परम वीतराग अहेत्परमात्माके वचनोपर 
सन्देह करना शकातिचार है। इन्द्रियोके विषधोकी अभिलाषाकी ही जीवनमे प्रमुख स्थान देना काक्षा 
नामक दूसरा भ्त्तिचार है। घ॒र्मात्मा श्रावक व साधु ब्रतती पुरुषोकी तथा सर्व॑ साधारण रोगी ग्लान 
पुरुषोकी सेवा करनेमे घुणा करना विचिकित्सा नामा तृत्तीय अतिचार है। जो भिथ्याहष्टि हैं, सद्धरमंसे 
हेष रखते हैं, पापसे प्रीति रखते है, विषयान्ध हैं और कपटमेषी है अर्थात्‌ धर्मात्माका भमैष रखकर 
दूसरोको ठगते है । इत सब कुलिगियो और कुमेषियोकी प्रशसा करना यह प्रशसानामक चौथा अतिचार 
है तथा इन्हीकी स्तुति वन्‍्दना करना सस्‍्तव नामका पाचर्वाँ अत्तिचार है। 
विज्षेषाथं--वस्तुत्ततत्वका वेत्ता सम्यग्हष्टि जीव सदा अपनी हृष्टिके सामने जगत॒का सच्चा चित्र 
रखता है। वह उस जगद्गहस्यको जो श्रुवसत्य है, जिसपर उसे हृढतम श्रद्धा है, कभी विस्मृत नहीं 
करता। सोते-जागते, खाते-पीते व व्यापार-व्यवसाय करते हुए, यहा तक कि विषयोका भोग भोगते हुए 
भी वह अपनी स्थितिको और जगत्‌की स्थितिको एक क्षणके लिए भी नही भूलता। उसके हृदयमे ये 
विचार सदा जागृत रहते हैं कि मैं सदा शाइवत्त, विज्ञानस्वरूप, परम पवित्र और अनन्त गुणोका अखण्ड 
पिण्ड आत्मा हूँ, मे सदा अविनाशी हूँ, मेरे गुण रूपी धतका विनाश कभी नही हो सकता । भेरे गुण मेरे 
अपराधसे मलिन हो रहे हैं, भत्तएव मुझे उन्हे निर्मल बनाना है। भर्थात्‌ मुझे विभाव छोडकर स्वभाव 
परिणत्ति उत्पन्न करनी है । 
पच्चेन्द्रियोके विषयोमे सलूग्नता मेरा भोग नहीं है । मेरा भोग आत्मिक गुणोका भोग है जो 
अविनाशी है। ये इन्द्रियनन्ित भोग विनाशी हैं। इनका बोध इन्द्रियद्वारसे होता है और इन्द्रिया 
शरीरका अग हैं। शरीर आत्मस्वभावसे भिन्‍न जड पदार्थ है। जडकी सगतिसे आत्माका कल्याण नही 
हो सकता। शरीर मलरू-मूत्रकी योनि है। यह भौर इसकी उत्पत्तिका कारण दोनो अपवित्र हैं। भत्त 
उससे प्रीत्ति करना भी आत्मघात्तक है और उससे घृणा करना भी वस्तुस्वभावसे आख मीच लेना है ।. 
जिस वस्तुका जो स्वभाव है उसे ठोक रूपसे समझ लेता ही आत्महित साधक है। 
ससारके सभी प्राणी शरीरी हैं। पाप-पुण्यके उदयसे ही रोगित्व-निरोगित्व, दु ख-सुख और 
सपत्ति-विपत्ति होती हैं। प्राणीके दुख दूर करनेमे प्रयत्न करना यह महान सेवाधम है। घुणा इसमे 
अत्यन्त वाघक है। शरीर त्तो सचमुचमे अपवितन्र है पर इससे मुझे घृणा क्यो हो, क्योकि मेरा आत्मा 
उससे अपविन्र नही वन सकता | आत्मा तो परम पवित्र है, फिर शरीर स्पर्शसे भय क्या ? उलटे विचारो 
से में अपने महान्‌ सेवा धर्म व वात्सल्य गुणसे पृथक्‌ होता जाऊगा | मुझे किसी पदार्थसे घुणा न होनी 
चाहिए। हा वस्तुका स्वरूप अवश्य ही ठीक ठीक समझ लेता चाहिए और अपवित्रताको न अपनाते हुए 
पवित्र बननेका प्रयत्न करना चाहिए । 
जो मिथ्यावेषी हैं, कपटी हैं व सायाचारीसे दूसरोको ठगते हैं वे धर्ममार्गके कण्टक हैं। उन्तकी 
प्रशसा या स्तुति करनेसे लोगोंमे उनके दुगुंणोके प्रति प्रीति हो जायगी, अत कभी भी मिथ्या प्रशसा 
या सिथ्या गुण कीत॑न नही करना चाहिए। पूर्वोक्त सह्चारोसे सम्यवत्वीका सम्यक्त्व गण निरत्तिचार 
रहता है ओर वह ज्ञान और चारित्रके मार्गमे बढनेको समर्थ होता है। ७७। रे 
इस प्रकार आचार श्री कुन्थुसागर विरचित्त श्रावकधमंप्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालूजी 
सिद्धान्तशास्त्री कृत प्रभा नामक व्याख्यामे द्वितीय अध्याय समाप्त हुआ | 


ततीयो 5ध्यायः 


प्रइन.--व्यसनानि कृति सन्ति तच्चिह्न॑ं कीहदां वद । 
अथ व्यसनचिह्ष॒ ते ब्रवीमि सुखतः श्यूणु ॥ 
है गुरुदेव | व्यसन कितने हैँ ? उत्तका स्वरूप क्या है ? इस प्रइनको ध्यानमे रखकर गुरु उत्तर 
देते है कि हे शिष्य व्यसनतोका स्वरूप में कहता हूँ तुम सावधानीसे सुनो-- 
( अनुष्ठुप ) 
धृतं मांस सुरा वेश्या स्तेयमाखेटक तथा । 


5] # 
प्रस्त्रीसड्रमश्चेव सप्तेव व्यसनानि तु ॥ क्षेपकम ॥ 

चूतमित्यादि'--तात्पर्यमेततू-एतानि सप्तव्यसनानिनन्यूत्क्रीडन मासभक्षण सुरापान वेब्यासज्भम स्तेय 
नाम परद्रव्यापहरण आखेटक नाम पश्मूना परक्षिणा मारण मासार्थ कौतुकार्थ वा परवनितानामासेवन इति। 
धर्ममार्गात्पुरुषान्‌ व्यस्यत्ति भ्रशयति तद्‌ व्यसन इति व्युत्पत्ते' । एकवार मासादिसेवन तु पाप पुन पुन पापकरण 
तदासक्तिण्च व्यसन इत्ति व्याख्यातात्‌ । सततमेव पापानामिच्छा वर्तते यस्य चित्ते तस्य मनसि धर्मों न दत्ते पदमपि ! 
इत्पेव सुनिश्चित यत्‌ व्यसनानि प्राणिनो धर्ममार्गात्‌ दूरीकूुर्वन्ति तस्माद्वेयानि व्यसनामि स्वहितमिच्छता । 

व्यसन सात हैं--जुआ खेलना, मास खाना, मद्य पीना, वेश्यागमन करना, चोरी करना, शिकार 


करना और परस्त्री सेवन करना । 

विशेषार्थ--रुपया-पैसा, सोचा-चाँदी, घर-मकान भादि द्रव्यकी या हारजीतकी बाजी लगाकर 
क्रोडा करना दूयूत क्रीडा हे। मॉसका खाना, मद्यका पीना, वेश्या सद्भम करना, चोरी अर्थात्‌ पराए 
द्रव्यका अपहरण करना, पशुपक्षी या मनुष्योका मास लोलुपतासे, कौतुकसे या अन्य विषयलिप्सासे 
खाना, दूसरोकी गृृहीत पत्नी जो सस्वामिक हो या अस्वामिक हो उसका सेवन करना, ये सात्त व्यसन हैं। 

किसी भी बुरे कामकी आदत पड जानेको व्यसन कहते हैं । जिसे किए बिना चित्तको चैन ही 
न पडे वह व्यसन हे । उक्त कार्योको प्रमादव्ञ या अच्य किसी कारणवश एकबार सेवन करना पाप है 
और उनको बार बार सेवन करना या उत्तकी आसक्तिका बसा रहना व्यसन है । व्यसन शब्दका अर्थ 
ग्न्थान्तरोमे यह किया गया है कि जो प्राणीको धर्मंमार्गंसे भ्रष्ट करे या धर्मम्रागंमे जाने न दे अर्थात्‌ 
उससे दूर रखे वह व्यसन हे । जिसके हृदयमे पापका निवास स्थान है भला वहाँ धर्मका पैर कैसे जम 
सकता है। व्यसनी पुरुषका ससार व्यसत्तमय है। पापवासना उसके हृदयमे सदा जाग्रत्त रहत्ती है। 
परस्त्री पर, चाहे वह सती हो या असत्ती हो, स्त्री हो या माता हो या बहिन हो, परद्वव्य पर, चाहे वह 
किसीका हो भले ही वह देवद्रव्य हो, उसकी कुद्दृष्टि रहती है । 

व्यसतीका खाना-पीना, उठना-वैठना, भले पुरुषोकी सद्भति व उनका उपदेश, देवस्थान 
व देवपूजा, शास्त्रश्रवण ओर घामिक उत्सव आदि कल्याणकारी एक भी कार्य चित्त नही लगता | 


' लंध्िकाचार ८१ 


सोते-जागते, खाते-पीते, देवध्यान-देवपुजन करते और शास्त्रश्रवण करते हुए भी उसका चित्त सदा अपने 
व्यसनमे रहता है। एकमात्र उसीका ध्यान रहता है, अत्एवं व्यसन स्वहितैषीके लिए स्वंथा छोडने 
योग्य है। 
प्रथम च्यतव्यसनका लक्षण 
( अनुष्ठुप्‌ ) 


बयृतमेव जनानां स्याच्छत्रु। सर्वापहारकः । 

स्थान दुष्कर्मणां नून मृहानां विपदां सखा ॥ ७८ ॥ 
ज्ञास्वेति चछदिवद्‌ थूतं त्यक्त्वा चात्यन्तदुःखदभ्‌ । 

सन्‍्तो निव्यंसना सन्तु शुद्धचिद्रपनायका। ॥ ७९ ॥ 


चतमित्यादि --भावस्त्वयम्‌, द्यूतमेव जनाना सर्वापहारक शत्रुरस्ति | यथा षात्रु सर्वाणि द्रव्याण्यपहरति 
तथा दूयूत लौकिकदृष्टथा सर्वधनापहारक कीतेरपह्ाारक स्वास्थ्ययाशक आजीविकाविधघातक॑ अविश्वासोत्पादक 
चास्ति । पारमाधिकदृष्टया तु अनेकपापाना जनक दयादाक्षिण्यादिसद्धर्माणामपहारकमस्ति । तद्वद्‌ दुष्कर्मणामनेक- 
व्यसनाना स्थान तथा विपत्तीना सखा। एतज्ज्ञात्वा वान्तिवत्‌ दुखद दुयुत दूरत एवं परिहृत्तव्यम्‌ । शुद्धचैतन्यरूपे 
स्वरूपे स्थित्वा व्यप्रनर्यथा मुक्ति स्यात्‌ तथा वत्तितव्यम्‌ । ७८ । ७९ | 


जुआ मनुष्योका सर्वापहरण करनेवाला शत्रु है। शत्रु त्तो केवल बाह्य द्रव्य सुवर्ण-चादी और 
गृह आदिका अपहरण कर सकता है, परन्तु दयूत द्रव्यका अपहरण तो करता ही है, साथ ही कीतिका 
भी अपहरण करता है, स्वास्थ्यका भी नाशक है, आजीविकाको भी नष्ट कर देता है और अविश्वासको 


उत्पन्त कर देता है। ऐसा जानकर छदिके समान दयूतका त्याग कर शुद्ध चिद्रपका स्वामी सज्जन 
पुरुष दयूत व्यसनसे दूर रहे । 


विशेषार्थ--मोक्षमार्गी युधिष्ठिर, भीम, अजुंत भादि पाँचो महापुरुष अपनी गाहंस्थिक अवस्थामे 
इसी एक यूतके कारण राज्य रहित्त हुए वन वन मारे मारे फिरे | राजा होकर भी पराई चाकरी करनी 
पडी। द्रोपदी जैसी पतिक्नता स्त्रीको जुएके दाव पर लगा बेठे । बुद्धिका दिवाला निकल गया। भरी 
सभामे अपनी वधू द्रोपदीका अपमान सहा । वह भी ऐसा अपमान जिसे एक नीचसे नीच व पापीसे पापी 
भी सहनेमे रूज्जित होगा। स्त्रीके सवंस्व सत्तीत्वके साथ जुएमे जीत्तनेवाले नीचोने खिलवाड किया | 
उसे सभामे न्म्त करना चाहा किन्तु उसके सतीत्वके प्रभावसे देवोने उसकी लज्जा रखी । पर जीतने 


और हारनेवाले दोनो जुआडियोने अपनी निर्लुज्जताकी पराकाष्ठा इस घटनामे दिखा दी | यह कथा 
पाण्डव पुराणमे प्रसिद्ध है । 


कथाओसे राजा नलका दूसरा पौराणिक उदाहरण है। जिन्होने जुएमे राजपाट सब हार दिया 
और पत्नी सहित वन वन फिरे, चिडियोको मारकर पेट भरा तथा अनेक पाप किए । अपनी धोती जो 
एक मात्र छज्जाका शेष साधन थी वह्‌ चिडियोको फँसानेके लिए फेंक दी। पर चिडिया घोती लेकर 
उड गई ओर राजा नंगा रह गया। तब अपनी स्त्रीकी आधी साडी पहिलकर लज्जा ढाँकी | इतना 


होने पर भी वह्‌ कायर अपनी पत्नीको जगलमे छोडकर वन-वन मारा मारा फिरा। ऐसी दुदंशा बडे-बडे 
राजाओकी हुईं तो साधारण मनुष्योकी क्या गिनती है। 
११ 


॥$ 


८२ श्रावकघस प्रदीप 


शास्त्रोमे पाण्डडोकी ओर लोकिक कथाओमे नलकी भपकीत्ति आज तक चली 
हजारो लाखो वर्षों तक बल्कि असख्य वर्षों तक चलेगी | न 


जुआ खेलनेवाले रात्रि दिनका भेद नही जानते । उन्हे अपने व्यसनके कारण यह पता ही नही 
चलता कि कब रात्त हो गई, कब प्रात काल हुआ । भोजन, पान, शयन, देवदर्शन स्वाध्याय और 
सज्जनसज्भधति आदि सत्कायेकि लिए उन्हे यथोचित अवकाश ही नही मिलता | इसका यह फल होता 
है कि उनका शारीरिक स्वास्थ्य अनियमित आहार-विहार तथा दु सद्भतिके कारण विक्ृत हो जात्ता है। 
वें अपनी आजीविकाके साधनोको खो बेठते हैं। यदि वे व्यापारी हैं तो जुएके कारण व्यापारको समय 
नही मिल पाता । वह वष्ट हो जाता है । यदि शिल्पकार हैं तो काम कौन करे ? समय कहाँ हैं व्यसनी 
को । क्ृषिकर्त्ताका कृषिका समय निकल जाता है। यदि समय पर खेती हो भी गई त्तो जब त्तक ये 
जुआ खेलते हैं तब तक खेती बि्ता देख रेखके चोरो और जगली जानवरो द्वारा चौपट हो जाती है। 
ऐसे व्यसनीको कोई भी मालिक नौकर नही रखता है। कोई कर्ज पेसा नही देता है। कोई उधार सौदा 
नही देता है। इस प्रकार आजीविका नष्ट हो जाती है। उसका विव्वास जनत्तासे एकदम उठ जात्ता 
है । कोई उसकी सगति नही करना चाहता । पास बेठाना नहीं चाहता | यदि पडोसमे चोरी हो जाय 
तो उस पर एक बार सन्देह जरूर चला जाता है। जुएमे हार जाना ही अधिक सम्भव होता है | जुभारी 
प्राय अन्तमे निर्धन ही हो जाते हैं । 


निर्धनताका कारण स्पष्ट है। वह गणित शास्त्रसे प्रमाणित हो जाता है। कल्पना कीजिए कि 
४ व्यक्ति पाँच सौ पाँच रुपया लेकर जुआ खेलने बेठे । इनमे एक व्यक्तिने प्रथम बार २००) जीत 
लिया, वह प्रसन्‍्त हुआ और तत्काल २५) मिठाई खाने सिगरेट पीने आदि आमोद प्रमोदमे खर्च करा 
दिए | देखनेवाले अनेक व्यक्ति वहाँ रहते है जो प्रत्येक जुआ रीके सम्बन्धी या जान पहिचानके होते हैं । 
वे उस प्रसन्‍तताके फलस्वरूप उससे पारित्तोषिक माँगते हैं| वह मुफत के ब्रिता परिश्रम पाए हुए रुपयोमेसे 
२५)-५०) रुपया बाँट भी देता है। दूसरी बार दूसरा व्यक्ति २००) ३००) जीत जाता है। तो वह भी 
२५)-४०) आमोद प्रमोदमे खर्च कर देता है और लमनेवाले छोगोमे वाँट देता है। यह रुपया जो 
आमोद प्रमोदमे चला जाता है या लोग ले जाते हैं जुएकी मूल पूँजी जो २०००) थी उसमेसे घटता 
जाता है। १०-५ बार इसी प्रकार कभी कोई कभी कोई दाव लगाकर जीता और ५०) रुपया जुएके 
बाहर उक्त प्रकारसे ख्॑मे चले गए। ४-६ घटे यदि जुवा चलत्ता रहा त्तो २५-३० बार हारजीतका 
प्रसग सहज ही आ जाता है और प्रतिवार ५०) खच॑के हिसाबसे ३० बारमे १५००) खतम हो जाता 
हे । बाकी ५००) रह गया सो किसीके पास १००) होगे, किसीके पास २००) होगे, किसीके पास ३००) 
होगे तो कोई एक सर्व॑धनसे रहित हो गया होगा । यथार्थ दृष्टिसे सब्र लोग हारे। ऐसा होने पर भी 
ईर्ष्यावश वे यह समझते रहते हैं कि हम इससे अच्छे है हमारे पास तो इत्तना बचा | यह्‌ तो निधन हो 
गया । इस प्रकार ईर्ष्याजन्य परिणामोसे सन्तुष्ट होकर चले भाते हैं । 


इतना होनेपर भी वें शान्त नहीं बेठ सकते। पुत्त दुवारा घरसे रुपया लेकर, घरमे न 
हो त्तो जेवर गिरवी रखकर या बेचकर और यदि जेवर न हो तो जहांसे उधार मिल सकता 
है वहाँसे उधार लेकर, घर-मकान गिरवी रखकर भी रुपया लाते है और एकके चार बनानेकी 
अभिलापासे पुन जुआ खेलते हैं। परिणाम उसका भी पहिले जैसा ही होता और 
अन्तमे वें फिर अपनी पूजीको कमकर बैठते हैं या निर्धध हो जाते हैं। तव निर्धनताके 
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कारण चोरीकी मादत उन्हे डालनी पडती है, क्योकि इस प्रकार धनहीन, आजीविकाहीन ओर 
विश्वासहीन हुआ मनुष्य या तो भिक्षावृत्ति करनेके लिए या चोरी करनेके लिए मजबूर होता है। 
इसके सिवा उसके पास दूसरा कोई उपाय ही नही है । इस प्रकार जुएकी निर्धनताने चोरी व्यसनका 
उपहार उसे प्रदान किया या निल्‍ुंज्जता प्रदात्तकर भिक्षा मेंगवाई । राजा नलने चिडियोका शिकारकर 
पेट भरना प्रारम्भ किया अर्थात्‌ उसे जुएकी निर्धतताके फल स्वरूप आखेटक व्यसन लग गया | 


देवगत्या यदि कोई द्ुतक्रीडावाला अपनी पूँजी बचा ले और दूसरे की पूँजी भी जीत जाय | 
५००) की जगह १५००) पेदा करले तो यह जीता हुआ द्रव्य उसे शान्तिसे बेठने न देगा। या त्तो 
वह १५००) के ३०००) बनाने की फिकरमे रहेगा और फिर भी जुआ खेलेगा और यदि खेलना कुछ 
समयको बन्द कर दिया त्तो बिना प्रयासके प्राप्त उस पर द्रव्यसे अन्य व्यसन्तोका शिकार बन जायगा। 
मद्यपान, वेश्यागृहनिवास, उसकी सगत्तिमे माससेवत, वेश्या ल मिलनेपर परस्त्रीरमण आदि समस्त 
व्यसत्त स्वत एवं उसे घेरे लेंगे और इन व्यसनोमे द्वव्यको नष्ट कर वह भी निर्धनताको प्राप्त होकर 
चोरी, भिक्षा और आखेटकसे जीविका निर्वाहके लिए बाध्य होगा । 


इस प्रकार व्यसनोका लग जाना और उनसे हर प्रकारकी हानि उठाना एक झूतका फल है । इसे 
सातो ही व्यसनोका राजा कहा है। एक दन्तकथा प्रसिद्ध है कि एक साधु जगलूमे चिडियाँ मार 
रहा था। उसे देखकर एक अन्य साधुने उसे रोका और कहा कि भाई साधु होकर शिकार करते हो ? 
साधु बोला कि सदा नही पर कभी कभी मास खानेकी आदत पड गई है । जब इसके बिना रहा नही जाता 
तब शिकार कर लेता हूँ। दूसरे साधुको आइचय॑ हुआ। उसने पूछा कि क्या भाई मास भी खाते हो ? 
तो बोला हाँ वेश्याकी सगत्तिमे यह आदत्त पडी है। दूसरे साधुने सोचा कि यह्‌ वेद्या भी सेवन 
करता है। उसने पूछा कि भाई तुम वेद्याके यहाँ भी जाते हो ओर तुमने उसकी सगतिसे साधुपना 
छोड मास खाना कैसे स्वीकार कर लिया | तब पहला साधु बोला कि भाई अपनी दशा क्‍या कहे ? 
वेध्याने सद्य पिलाया । वह बोली बिना इसे पिए भोगका आनर्द नही भात्ता । सो मद्य पीकर जब 
मुझमे उन्मत्तता भाई, भूख छगी और चित्त चेत्तन्‍्य शून्य सा होने छगा त्तब जो उसने खिलाया सो 
खाया । होश आने पर ज्ञात हुआ जो इसने मास खिलाया है त्तबसे आदत पड गई है । 


नवागत साथु यह सुनकर बहुत्त व्यथित्त हुमा, बोला कि भाई वेश्या सगतिसे तू शराब भी पीने 
लगा, मास भी खाने लगा और शिकार भी करने लगा । तुझे चार-चार व्यसन छग गए। भला यह तो 
बता कि साधु होकर पहिले वेश्याके यहाँ गया ही वयो ? त्तो वह बोला कि भाई क्‍या कहूँ ? जब कामने 
सताया और जब वनमे अकेली दुकेली कोई स्त्री न मिली तो वेश्या के यहाँ जाना पडा । धन तो मेरे 
पास बहुत था, चोरीसे मिल जाता था | जब कोई महाजन जगलके रास्ते जाता तो उसे लूट लेता था | 
घनकी कमी न थी। इससे वेश्याके यहाँ चला गया । दूसरे साधु ने सोचा कि यह दुष्ट चार ही व्यसनका 
व्यसनी नही है। परस्त्री गसन भी करता है और चोरी भी करता है। उसने उस पर करुणा कर पूछा 
कि भाई तेरी यह दुदंशा कैसे हुई। थे दोनो दुव्यंसन भी तुझे केसे लग गए ? तब प्रथम साधु बोला 
भाई क्या कहे ? सच्ची बात यह है कि सबसे प्रथम मेने जुआ खेलता प्रारम्भ किया था। उसमे पहिले 
तो बहुत घन मिला और उस घनने मुझे मदोन्‍्मत्त किया। मेंने सोचा बिना स्त्रोके धतका क्या करू। 
फलस्वरूप मैने एक स्त्री रख ही । कुछ ससय बाद मे जुए मे हार गया सो सब घन चला गया। निधन 
होते ही वह स्त्री भाग गई। मैं उन्मत्त हो घनके लिए डाका डालने लगा और उस डाकेमे जो धन 
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मिलता तो धन रख लेता और कोई स्त्री मिल जाती तो स्त्री रख लेता । इस तरह जुएने मुझे स्त्री रखने 
तथा डाका डालनेकों वाध्य किया। अन्यायोपाजित उस घनने मुझे वेश्या घर तक पहुँचाया और वहाँ 
जानेपर मेरी जो दुदंशा हुई वह आपके सामने है। सभी व्यसन अब मेरे साथी हैं। में इनमे घुल मिल 
गया हूँ। साधुताकी जगह असाधुता भा गई है । केवल तन पर गेरुआ कपडा शेष है। सो ये भी लोगोके 
फेसानेका एक जालमात्र है, यथार्थभे साधुता नही है, साधुतावेश मात्र है। 


इस कथासे यह सहज ही समझमे आ जाता है कि यह जुआ व्यसन सब व्यसनोका राजा है। 
यह सचमुच विपत्तियोका मित्र हैं। इसके वशीभूत मनुष्य अपनी सम्पूर्ण साधुताको तिलाञ्जलि देकर 
प्रत्येक प्रकारके दुगुंगोको प्राप्त कर लेता है। जिस तरह अपने द्वारा भुक्तभोजन यदि वमनके द्वारा 
मुखसे गिर जाय तो उसे अत्यन्त घृणास्पद समझ कर लोग छोड देते है। उसमें सब प्रकारके मिष्टान्च, 
जो भी मैंने खाए थे मौजूद हैं ऐसा समझ कर कोई उसे पुन चही ग्रहण करता। इसी प्रकार वमनकी 
तरह जुएके द्रव्यको समझकर उसे घृणाकर जो दूयूतका त्याग करता है वह पवित्रात्मा सव॑ व्यसनोसे 
बच जाता है और उसमे सब प्रकारके सद्गुण उत्पन्न होते हैं। वह अपने शुद्ध चेतत्य धनका धन्ती होकर 
अनन्त सुखका पात्र होता है और ससार बन्धनसे छूट जाता है। भत्तएव दयूतत स्व प्रयत्नो द्वारा छोड 
देने योग्य है। ७८ | ७०। 


प्रन्‍णत --का मासभक्षणे हानिस्तदुबोधाय ग्रुरो वद । 
हे गुरुदेव | मास भक्षण करनेमे क्या हानि है। इस विषयको समझाइए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


न मांसभक्षिणां चित्ते दयाधर्मों भवेत्किल । 
हेयोपादेयवोधो5पि न॒स्यात्सहिश्वशान्तिद। || ८० ॥ 


ज्ञात्वेति दु खदं निन्द्य त्यक्त्वा हि मांसमक्षणस्‌ | 
्‌ की (४ 
कुर्वन्त्वात्मद्चित सन्‍्तो घर्मज्ञा धर्मनायका ॥ <१॥ 


न्‌ सासभक्षिणामित्यादिः--भावार्थस्त्वयमू, ये परमास भक्षयन्ति तैपा चित्ते दयाधर्मों किल न भवति। 
मासस्योत्पत्तिस्तु प्राणिना शरीरत एवं भवति | न तु मास वृक्षात्‌ प्राध्यते न भुमितस्समुद्भव॒ति न चाकाझ्ात्पतति । 
भासाथिना परशरीरघातस्तु अत्यावश्यको5स्ति अन्यथा मासप्राप्ति् स्थात्‌ । दयावान्युउ्पस्तु परशरीरस्य रोममात्र- 
मपि दु खीकत्तुमसमर्थो भवति, केथ तहिं परशरीर घातयेत्स ? सर्वत्र जगति शान्तिप्रद सम्यस्शानमस्ति । सम्यरज्ञानत 
एवं हेयस्यथ उपादेयस्य चार्थस्य विवेको भवति । हैये हेयतया उपादेये च उपादेयतया यह्विवेक स्यात्‌ तेन विवेकेनेव 
विश्वेडस्मिन्‌ श्ान्तिर्भवितुमहति, नान्‍यथा । मासाशिनस्तु न स विवेक स्यात्‌ । इत्येव सम्यगववुष्य य. निन्‍्दनीय 
दु खप्नद तन्‍्मासें न भक्षयति तस्येवात्महित सदा स्यातू । 

घर्मस्याधिष्ठातार सज्जना धर्मस्वरूपवीधकादच आत्महित कुर्वन्तु हेयोपादेयविवेकपूर्वक । मासभक्षण तु 
त्याज्यमेव । सदा विचारणीयमेतत्‌ यत्‌॒मासभक्षणे हिंसामहापापस्य चरमसीमा5स्ति | न केवल तत्प्राणिन एव- 
वधस्सजायते यस्य मास भुज्यते, गपि छु मासे तज्जातीना पच्चेच्द्रियाणा जीवाना निगोतसज्ञकानामपि शरीरे तेपा- 
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भुत्पत्तिर्भवत्येव । पक्‍्वमपि पचदषि अपचदि अपववमपि मास निगोताना स्देव योनि । तद्भक्षणे तु तेषा नियता 
हिंसा सजायते । 


न चान्‍्नादिवत्‌ प्राण्यद्धत्वात्‌ तड्भक्षणेका हानिरिति प्रश्न उपयुज्यते । अससन्नकाना प्राणिना शरीर- 
स्थितानामेव माससज्ञा चास्ति । तत्व निगोतानामुत्पत्तिस्सजायते न तु अच्नादिषु स्थावरसशकेषु, तेषामेकेन्द्रियत्वात्‌ । 
तस्य शरीरस्य स एव स्वामी । तस्थैवेकस्येकेन्द्रियस्य तत्र हिंसा भवति तान्यस्य । कन्दादिषु अनन्तकायिकेपु साधारण- 
वनस्पतिपु तु अनन्तानामेकेन्द्रियाणा निगोदसज्ञकानामुत्पत्ति स्थात्‌ । तद्भक्षण तु तैषा मरण निमतमस्ति । 
तस्मात्कारणात्‌ सप्रतिष्ठिताना वनस्पतीना भक्षण त्याज्यमेंव दयावद्भि श्रावके । पवक्‍वावस्थायास्तु वनस्पतीना 
प्रासुकत्व स्थादेव । तदा तच्छरीर खलू निर्जीवमेव भवति | तद्मक्षणं व तदतिरिक्ताना प्राणिना वध स्थात्‌ | 
न तन्न सतत मृतमासवत्‌ जीवानामुत्पत्तिभंवति | तस्मात्‌ सिद्ध यज्नान्नाविभिस्समत्व स्पान्मासादीना कदाचित्‌ । 
तन्‍्मास परिहर्तव्यमेव स्वहित्तमिच्छता | ८० | ८१ । 


मास भक्षण करना यह दूसरा व्यसन है जो प्राणीको धर्म मार्गसे अरष्टकर अधरमंके मार्गसे ले जाता 
है । जो लोग भास भक्षण करते हैं वे दयावाच्‌ नही होते। दया और हिंसा दोनोमे परस्पर विरोध है। 
जैसे प्रकाश और अधकार एक साथ एक स्थान पर नही रह सकते, इसी प्रकार एक प्राणीमे दया और 
हिसा दोतों एक साथ निवास नहीं कर सकते | मासभक्षण निश्चित हिंसा महापापका रूप है अथवा 
उसकी चरम सीमा है। 


प्राणिवधके बिना मासकी उत्पत्ति सही होती । मास वृक्षो मे नही फलत्ता, भूमिमे उत्पन्न नही होता, 
आाकाशसे बरसता भी नही है, उसकी प्राप्ति प्राणी हिसासे ही होती है। ऐसी स्थित्तिमे दयावान्‌ पुरुष 
भला किसी प्राणीकी हिंसा मासभक्षण के लिए केसे करेगा ? क्या कत्त॑व्य हैं। क्या नही । क्या कार्य॑ 
हेय है, क्या उपादेय है, इस प्रकार विवेक जिसके हृदयमे जागृत है वह दयावात्‌ किसी भी प्राणीके एक 
रोम मात्र को भी दुखी नही होने देता । पर शरीरका घात करना तो उसके लिए बहुत बडा पात्तक है । 


मासकी उत्पत्तिमे केवल उस प्राणीका ही बध नही है जिसका वह शरीर है बल्कि उसके मासमे 
उसीकी जातिके अनन्त (निगोत्त)) सख्यक प्राणियोकी सतत उत्पत्ति होती हैं और मासभक्षणमे उनका 
विनाश सुनिश्चित्त है। इस तरह माँस सेवी न केवछ एक पचेन्द्रिय का घातक है किन्तु उन बसख्य 
पच्ेन्द्रयोका वह घातक हो जाता है जिन अनन्तानन्‍्त निकोत जीवोके वहाँ अधिष्ठान हैं और जो उस- 
मासमे सतत उत्पन्त होते रहते हैं 'इन जीवोकी उत्पत्ति स्वय मरे हुए प्राणिके मासमे भी होती है और 
मारे गए प्राणीके मासमे भी होती है। तथा मासकी पकी हुई, पकती हुईं, त्तथा कच्ची जादि सम्पुण 
अवस्थाओमे भी होती है । अत्तएव मासभक्षणमे उनकी महान्र्‌ हिंसा अवश्य होती है । 


- त्रसकायिक इन सब प्राणियोके शरीरमे तज्जात्तीय असख्य प्राणियोकी तथा अनन्तानन्त निकोत 
जीवोकी सदा उत्पत्ति होती है और सप्रतिष्ठित वनस्पत्तिमे वनस्पति जात्तीय अनन्त निगोद प्राणियोकी 








१--हमारे पूज्य पिताजी निगोद और निगोत या निकोत जीवोमें वडा भेद है ऐसा कहते थे । इन्हें एकार्थ 
नही मानते थे । वे इनकी इस प्रकार व्याख्या करते थे कि साधारण वनस्पतिकों निगोद कहते हैं । और निगोत् 
या निकोत सज्ञा उन असरूय जीवोकी है जो श्रस है और जो त्रस जीवोके रक्त मासादि सज्ञा प्राप्त शरीरमें सतत 
होते रहते हैं । ये मृत शरीरमें भी होते हैं पर निगोद मृत एकेन्द्रिय शरीरमें नही होते केवल संजीवावस्था में होते 
हैं। सम्भवत उन्हें यह बात गुरुवर्य्य प० गोपालदासजो से ज्ञात हुईं थी । 


<६ श्रावकधर्मप्रदीप 


उत्पत्ति होती है। अत्त मासके समान सप्रतिष्ठित वनस्पत्ति भी दयावान्‌ पुरुषके लिए हेय है, केवल अप्रति- 
ष्ठित वनस्पत्ियाँ ऐसी हैँ जिनके भक्षणमे केवल उस एक ही एकेन्द्रियका घात होता है। कोई वनस्पति 
शरीर जीव द्वारा परित्यक्त हो जाने पर निर्जीव हो जाता है। उस मृत शरीरमे नियोद जीवोकी उत्पत्ति 
नही होती । इस स्थिति को देखकर कोई मनुष्य कुतक॑ द्वारा यह सिद्ध करना चाहे कि अन्वादिवत्‌ मृतत- 
प्राणीके शरीरका मास भी है तब अन्नादिकी त्तरह उसके भक्षणमे कोई दोष नही होना चाहिए । अथवा 
मासकी त्तरह अन्नादि भी न खाना चाहिए तो ये दोनो उक्तियाँ युक्तिशून्य हैं, सत्यके विरुद्ध हैं क्योकि 
एकेन्द्रिय प्राणीके मृत शरीरमे निगोदिया जीवोकी उत्पत्ति नही होती । 

विश्वमे शान्ति प्रदाता हेयको हेय भौर उपादेयको उपादेय बतानेवाला एकमात्र सम्यग्शञान ही 
है। उक्त प्रकारका विवेक मासभक्षीको उत्पन्न नहीं होता । भत्त वह विश्वके लिए सदा खतरा बना 
रहता है। तब विश्वशान्ति कैसे हो । विज्वशान्तिके इच्छुक सम्पूर्ण मानव यदि श्ान्तिके मूल इस 
जीवदया रूप महामत्रको जपकर मासभक्षणका परित्याग कर दें तो विश्वगान्ति होना अनिवायं है । 
विश्वका सघर्प विश्वके प्राणियोकी कल्याणकी भावनाके बिना कैसे टाछा जा सकता है। और जो 
प्राणियोके मास खानेसे भी परहेज नहीं करता वह विश्वके उन प्राणियोकी कल्याण कामना कैसे कर 
सकता है । दोनो बातें परस्पर विरुद्ध हैं । 

धर्म और धरंके नायक पुरुष जो भात्महित और विश्वका हित्त चाहते हैँ उनका कत्तंव्य है कि 
अपने भीतर हेयोपादेयका विचार उत्पन्त करे औौर निन्‍दनीय दु खदायी इस मास सेवनके व्यसनका 
त्याग कर अपना और पराया हित करनेके कार्योमे सत्तत सावधान रहे | ८० । ८१। 


मद्यपान व्यसनके दोष 


प्रइ्त --मच्यपानाद भवेत्‌ कि में वदात्मशान्तये प्रभो। 
हे प्रभो | मद्यपानसे क्या हानि होगी यह कृपा कर समझाइए-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
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चातुय ग्रवरा ज मद्यपायिनास्‌ । 
कुलजातिपवित्रत्व नश्यति धर्मभावना ॥८२॥ 
स्वैराचारा स्पृह्य दुष्टा वर्धन्ते अवदुःखदा! | 
त्यक्त्वेति मद्यपानादि पिबन्तु स्वात्मनों रसम्‌ ॥|८३॥ युग्मस्‌ ।। 
चातुर्गमित्यादि--तात्पर्यमेततु--मोहश्रित्तश्रमज्ञनयति तन्मद्यम्‌ू । मद्यपायिना, चित्तवृत्तिरेव दूपिता 
भवति | स्मृतिश्च रुप्यते । विस्मरणजनकत्वमेव मद्यस्य सौष्ठव इति कथयन्ति मद्यपा । यत्र स्वानुभूतकार्यस्येव 
विस्मरणत्व गुणस्तत्र प्राणिनि कुत स्याच्चातुर्यम्‌ । प्रवरा श्रेष्ठतमा आत्महितैषिणी हेयोपादेयविचारिणी निर्मला 
बुद्धिस्तत्र कथ तिप्ठेत्‌ ? सदृबुद्ध रुत्पत्तिस्तु दुरमास्ताम्‌ सर्वसाधारणप्राणिषु पशुपक्षिषपु कीटपतगरेष्वपि ? भोजन- 
पान-शयन-भोगादी ना व्यावहारिकदृष्ट्या यो विवेक स्यात्‌ न सो5पि मद्यपे दृश्यते । विवेकस्याभावे तस्य निर्लज्ज- 
त्वमपि सजायते । विवेकशालिन एवं लज्जा स्यात्‌ । भविवेके कुतों लज्जा। निलंज्जस्तु स वेश्यादिगमन 
करोति । अभक्ष्य भक्षयति । अमेध्यमपि सेवते । स्वमातर्यपि विषयसेवने प्रयततें। स्वायोग्यास्वपिं वनितासु 
सन्‍्तानोर््पत्ति करोति। एव स्वोत्कृष्ठा जाति कुल च मलिनीकृत्य स्वैराचारी भवति | तस्य घर्मपालने भावना न 


तेप्िकाचार ८७ 


कदाचित्‌ स्थात्‌ । दुखप्रदायिन्‍्य हिसापरिपूर्णा कुत्सिता इच्छास्तु प्रवर्धन्ते । एवं मद्यस्य दोपान्‌ परिज्ञाय तत्‌ 
प्रित्यज्य ये चैतन्यरसपरिपूर्णानन्दस्वरूपस्य स्वात्मनो रसमेव पिवन्ति ते मद्यव्यसनविरकता सन्त. स्वात्मसुख 
अनुभवन्ति । ८२। ८३ । 


मद्यपान यह तीसरा व्यसन है । यह ऐसा कुव्यसन है जो आत्माकी वुद्धि पर सीधा कुठाराघात 
करता है। जैसे मस्तक विक्ृत हो जानेसे बडे बुद्धिमात्‌ चतुर त्तत्त्जज्ञ पण्डितकी बुद्धि कुण्ठित हो 
जाती है इसी प्रकार मद्यपानसे मनुष्यका चित्त विकृत हो जाता है और उसे करत्त॑व्याकर्त्तव्यका बोध शेष 
नही रहता | मद्यपायी लोग उत्तम मद्य उसे ही मानते है जो सुध-बुध भुला दे। जो मद्यप थोडा भी 
होशमे रहता है मद्यप लोग उसके मद्यको हलके दर्जेका मानते हैँ। जिस मद्यकी उत्कृष्टत्ता ही भज्ञान, 
विस्मरण या विवेकाभावका प्रतीक है उसके सेवन करनेवाले मनुष्यमे बुद्धि चातुयं--विवेकणालिनी 


बुद्धिके सदभावकी आशा करना स्वय विक्ृत मस्तकका काय॑ं है। जेसे बालूसे तेल नहीं निकाला जा 
सकता वैसे ही मद्यपायी त्रिवेकी नही हो सकता | 


मद्ययायीको जब नशा उत्तरने पर होश बात्ता हैं और उस समय उसे व्यावहारिक हृष्टिसे कुछ 
बोध होने लगता है तव ही वह उस किश्चिन्मात्र वुद्धिका नाश करनेके लिए पुन मद्यपान कर लेता है। 
होशमे रहना उसे इष्ट ही नही, उसे तो अनिष्ट ही इष्ट है। जिसमे भात्मविस्मृत्ति ही गुण है वहा 
चातुयं और श्रेष्ठ बुद्धिकी कल्पना या आजा करना मृखंता है । से साधारण पशु, पक्षी व कीट पतगादि 
में भी खाने, पीने, सोने व विषय भोग करनेका जो ज्ञान होता है उतना भी ज्ञान मद्यपायीकों नही रह 
जाता । ऐसी स्थितिमे मानवयोग्य बुद्धिकी उसमे आशा केसे की जा सकती है। 


विवेकके अभावमे लज्जा भो चली जाती है। अविवेकी लज्जित वयो होगा ? कोई बुरा काम 
करनेवाले व्यक्तिको उसका विवेक जागृत होने पर ही लज्जाका मनुभव होता है, पर जिसे विवेक खोनेके 
लिये ही मद्य पोना है उसे अपने दोप पर कभी लज्जा आयगी यह सोचा ही नही जा सकत्ता। भनिलंज्ज 
शनुष्य वेदया सेवत, परधनापहरण, अभक्ष्य भक्षण, अपविश्र वस्तु संवन, यहाँ त्तक कि स्वमात्तासे भी 
विषय सेवन जेसे निन्‍्य कर्मोको करनेमे आगा पीछा नही देखता । -व्यभिचारिणी स्त्रियोकी सगत्ति कर 
उनमे ही सनन्‍्तान उत्पन्न करता है और इस त्तरह अपनी जात्ति और कुलको कलकित्त कर उसे अपविद्र 
बनाता है। भाचार नामक वस्तु उसके लिए कुछ है ही नहो। वह स्वेराचारी हो जाता है। 


स्वेरानारी मनृष्यकी धंसावना नष्ट हो जाती है। क्रर और हिसक भावनाए' जागृत हो जाती 
है। उनवी मानसिक इच्छाएं सदा दूषित रहती है। इच्छा न रहने पर भी वह अक्ृत्यको करता है 
अरोब्यको सेवन करता है। अगम्यसे गसन करता है। वह अपनी सदिच्छाओको पूरा करनेके लिए 
सवा असम्थ हे। वह अपने आपमे पराधीतताका अनुभव करता है। दुखी होता है और उस परा- 
धीनतासे छूटनेकी चार बार इच्छा करता हवा भी उससे अपनेको छुड्ा नही पाता । जैसे पानीमे बहने 
बाते व्यक्तिको सेष्ठ पकड़ ले तो उसे उससे पिण्ड छुडाना क्षमम्मभव सा जान पडता है। ऐसे ही नशेमे 
घहनेदाले इस मयपको भी कही बचमेका ठिफ्लाना नहीं मालूम होता । बहू दिन दिन घुछता है । परे- 
घान होता है। एस दु रामे छूदना चात्ता है पर अपनी असावधानी देख फिर कात्मविस्मृतिके लिए 
भय ही पी रेता है। भोर इस दुर्दशाने सन्‍्तमे मर्णफों भाप्त हो दुर्गंतिवा पात्र बचता है। ऐसा जान- 


दर इस ब्यतनका पस्शिर कर औौर स्वात्मासस्द रसझा पान कर सुखी वनना चाहिए | ८२। ८३ | 


है 


८८ शआवकधघर्म प्रदीप 


प्रदन'--खेटक्री डाफलं छोके किमस्तीति गुरो बद । 
हे गुरो | खेटक्रीडा अर्थात्‌ शिकार व्यसनका क्या फल है कृपाकर कहिए -- 


( अनुण्ठुप्‌ ) 
खेटक्रीडादिलृव्धानां क्ररता मूढवाध्गति । 
वद्धेते पशुता दुष्टा सन्मार्गनाशिनी स्पृद्य || ४४ ॥ 
खेटक्रीडां भयाक्रान्तां ज्ञात्वेति दु!खदां सदा । 
त्यक्त्वा स्वात्मपदे नित्य॑ रमन्तां स्वात्मशोंधका। || ८५ || युग्ममर ॥ 


खेटक्रीडेत्यादिः--त/त्पर्यमेततू, आखेटक नाम व्यसनितया कौतुकार्थ वन्ते वने गत्वा पशूना पक्षिणा 
वा वध । एप व्यसनी खेल माससेवनादिप्रयोजनत हरिणादीन्‌ पशून्‌ पक्षिणश्च खड़्गादिना वाणादिनों अग्न्या- 
युघेन च मारयति । स्वशौयंप्रकाशनार्थ सिंहादिक्रूरजन्तूनामपि वध करोति तथा लोके कीतिसपादनार्थ च स एतान्‌ 
विनाशयत्ति | एतदतिरिक्त केवढ कौतुकार्थ परदु खदायिनी दुरिच्छा प्रयितुमपि परप्राणानपहरत्ति । अस्मात्कुक्ृ- 
त्यतस्तु तस्य मनसि सन्मागगलोपिनी असन्मार्गप्रवद्धिनी इच्छा वर्द्धते। पश्चूता सम्पर्कात्‌ पशुवद्दुष्टकार्यकरणात्‌ 
तद्दविवेकित्वेन च॒ दुष्टा पशुता तस्य आयाति | क्रूरता वर्द्धी । कपायाणामततिमात्रया मृढता प्रसरति । अग्रतिदच 
भवति सतद्ठविना । एतत्फलमपि मह॒दुदु खदमस्ति । अस्मिस्नेव जन्मनि स वनजन्तुनामाहारों भवति। मृत्वा च 
नरके पत॒ति । अथवा तियंग्गती द्वीन्द्रियादिषु कीटयोनिषु गत्वा सोः्न्यर्भक्षयते । इत्यनेन प्रकारेण अनेकानेकदु खदा 
भयाक्रान्ता एना वधक्रीडा ज्ञात्वा त्यजेयुरेतदृव्यसनम्‌ । तथा स्वात्मशोधनतत्परास्सन्‍्त नित्य स्वात्मपद एव 


रमन्ताम्‌ । ८४।॥ ८५ । 

मासादि सेवन करनेका व्यसन जिन्हे पड गया है वे शिकार खेलनेकी आदत बना लेते हैं। कोई 
अपने शोर प्रकाशनकी इच्छासे, कोई अपनी हिंसक समाजमे कीति सम्पादनकी इच्छासे और कोई 
केवल अपना शौक पूरा करनेके इरादेसे अपनी कुत्सित इच्छाओको पूरा करनेके इरादेसे दुसरे प्राणियोका 
वध करते हैं। इस कुक्ृत्यको करते हुए उनमे दयाके स्थानमे कौतृहल जागृत होता है। क्रूरता जागत्ती 
है। एक तडपते हुए प्राणीको देखकर सज्जनकों जहाँ करुणा उत्पच्त होती है वहाँ व्यसन्तीको आनन्द 
गाता है । यह आसुरी आनन्द ही ऋरता है। यही सन्मार्गसे भ्रष्ट करानेवाली महा मूढता है। हिंसक 
जन्तुओकी तरह यह पशुता उसको दिच दिन बढती जाती है। प्रकारान्तरसे वह कुछ समयमे नरततनधारी 
होने पर भी अपने परिणामोकी जाति द्वारा पशुसे भी भयकर हिंसक और अविवेकी बन जाता है। इस 
कुकृत्यका फल परलोकसे नरकादि गत्तिकी प्राप्ति है। ऐसे कुमानुषका मरण इस लछोकमे भी बहुधा वन 
जन्तुओ द्वारा ही होता है । यदि वह तियंग्गत्तिमे भी उत्पन्त हुआ तो स्वय निर्बल होता है और दूसरे 
सबल प्राणियोका भोग्य बनता है जिनको उसने पूर्वजन्ममे सताया था। द्वीन्द्रियादि जन्ममे कौटादि 
होकर भी वह पक्षियोका आहार बनता है। इस प्रकार महान भय और दुखको देनेवाले इस कुव्यसतका 


त्यागकर आत्मशोघकोको स्वात्मामे ही रमण करना चाहिए । ८४। ८५ । 


प्रश्त --वेदयासज्भफलं कि से वदास्ति सिद्धये ग्ुरो । 
हे गुरुदेव ! वेश्यासज्भका क्या फल है वह मेरे आात्महितकी हृष्टिसे कहिए-- 


नेष्ठिकाचार ८९, 


( वसन्ततिलका ) 
वेश्यारतस्य शुचिता सुखदा न शान्ति: । 
बुद्धेबेल सुजनता नरता5ईपि नश्येत्‌ ॥ 
ज्ञाव्वेति धर्मरसिकेन॑ हि. तस्यसन्ठः । 
कार्यो यत खलु भवेत््‌ विमलः किलात्मा ॥ ८६॥ 


बेइगेत्यादि :--कामातुरो पुरुष स्त्री च परस्त्री परपुरुष च सेवते। या तु व्यभिचारिणी स्त्री अभर्तृका 
अपि पुरीषालयवत्‌ नगरनिवासिभिविटपुरुषै सेव्यते तथा यस्या जीवनमपि अनेननैव दुष्कर्मणा सपद्यते सा वेश्या- 
शब्देन लोके प्रसिद्धाईस्ति । वेद्यारतस्य शुचिता नव्यत्येव । सुखदायिनी शान्तिस्तु तन्न पद न धत्ते । तद॒ंभसनेन 
नरस्य बुद्ध बलमपि नश्यति । तस्य मानवता5पि लुप्यते पशुता चायाति । इति ज्ञात्वा धर्मरसास्वादके कदापि 
तत््रसद्भधू न कार्य । अत तत्परित्यागेन आत्मा विमल पापविरहितों भवेत्‌ | ८६॥। 


व्यभिचारिणी स्त्रियाँ जो व्यभिचार द्वारा ही अपना उदर निर्वाह करती हैं, जो बिना पतिकी होते 
हुए नगरके अनेक विटपुरुषों द्वारा लगरपालिकाके पुरीषालयो की भाँति सेवित होती हैं वे वेश्या शब्दके 
द्वारा व्यवहृत होती हैं। वेश्याव्यसनी मनुष्य बहुत्त दु खी होता है। सबसे प्रथम तो वेश्या अपने ग्राहकसे 
किश्चिन्मात्र स्नेह न होते हुए भी अत्यन्त स्नेहका प्रदर्शन करती है जिससे वह व्यसनी जालमे मछलीकी 
त्तरह उसके जालमे फस जाता है। वह उस जालसे अपनेको फिर मुक्त नही कर पाता। वह अपना 
सर्वस्व धन, धर्म, वेभव, ज्ञान, विवेक, कीरति, दया, सद्व्यवहार और नागरिकत्ता उस कुटिलाके चरणोमे 
चढा देता है। 

चारुदत्तकी कथा तो शास्त्रोमे प्रसिद्ध है, परन्तु वेश्याव्यसनीकी बरबादीके अनेक लौकिक उदाहरण 
प्रत्यक्ष भी देखे जाते हैं। वेश्या अपने ग्राहकको मद्यपानके व्यसनमे फँसाए बिना नही रहती । मद्यपानसे 
उसे यह लाभ होता है कि मद्यप उसके नशेमे अपना होशह॒वाश खो बेठता है। चित्तश्रम होनेसे कभी 
अपने भलेकी बात सोच ही नहीं पाता। यदि वह मद्यपान न करे तो अधिक सभव है कि वह कभी 
अपनी बरबादी, अपकीत्ति और घन्रकी छूट आदि हानियोको देखकर सत्तक हो जाय और वेश्या की 
सगति छोड दे । इस भयसे वेश्या उसे शराब पीनेकी बुरी आभादत जरूर डाल देत्ती है। जब वह मनुष्य 
शराबकी बेहोशीमे अनवरत व्यभिचार करते करते दशरीरसे भी बेकाम हो जाता है, निर्धन हो जाता है 
त्था समाज, सज्जन गोष्ठी, परिवार और मित्र आदि सबसे वश्चित हो दर-दरकी भीख माँगने योग्य 


हो जात्ता है तब वह वेश्या उसे घरसे इस प्रकार निकाल देती है जेसे किल्ली मृत्त पशुको रक्त विहीन 
देखकर छोड देती है । 


घरके लोग हिस्सा बाँट कर पहिलेसे ही उसे अलूग कर देते हैं ताकि वह अपने हिस्सेका ही 
धन बरबाद करे सब घरका धन व आजीविका नष्ट न कर सके । वेश्या द्वारा परित्यक्त निर्धन व्यक्तिको 
कोई कुटुबी आश्रय देनेको त्ेयार नहो होता। इतना ही नही, उस व्यभिचारी हीनाचारी मद्यपायीको 
समाजका भी कोई व्यक्ति पास बेठानेको तैयार नहीं होता । उससे लोग ऐसे बचते हैं जेसे छुतकी 
बीमारीसे बचा जाता है। कोई धनी उससे लेन-देन व्यापारका व्यवहार नही करना चाहता, क्योकि वह 
जानता है कि इसके पास पेसा तो है ही नही साथ हो दुर्गुणी होनेसे यह विश्वासका पात्र भी नही रहा । 
व्यसन्ती होनेसे यह अधिक सभव है जो यह हमारे द्वारा प्रदत्त धनका उपयोग अपनी ल्ाजीविकार्थ न 
करके मद्यपानमे ही करे या फिर किसो वेश्याको द दे | 

१२ 


९० शआवकधघमस; प्रदीप 


आजीविकाके अभावमे या तो वह लज्जाविहीन हो दर-दर भिक्षाटन करता है या फिर चोरी या 
चूत द्वारा अपना कष्ट दुर करनेका प्रयत्त करता है। वेश्या व्यसत्ती यदि चोरी के यूत क्रीडा द्वारा 
घनोपाज॑न कर भी ले तो वह उसे वेश्याको ही देगा या मद्यपान करेगा | वेश्याओके पास ऐसे ही अनेक 
चोर उचवके, डाकू, शराबी और मासभक्षी पुरुष आते जाते रहते हैं जो उसकी दूं सगसिको छोडनेमे 
अपनेको असमर्थ पाते हैं। 


न वेश्या, कचन और मद्य थे तीन यदि एक एक भी हो तो मनुष्यको सर्वथा अविवेकी, निर्दय, 
ज्ज भौर पराधीन बना देते हैं। कदाचित्‌ तीनोका योग हो जाय तब त्तो विनाशके लिए परम औषधि, 
जिसे महाविष भी कहा जा सकता है, तैयार हो गई ऐसा मान लेना चाहिए | जो मनुष्य अपना कल्याण 
चाहता है, सुख ओर शान्तिका अभिलाषी है उसे परिवार चाहिए, समाज चाहिए और सत्सगति 
चाहिए। मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। वह अकेला नही रहना चाहता। वह साधु भी हो जाय तो 
भी उसे वही साधु समाज अपने सुख शान्तिके लिए चाहिए | फिर ससारी गृहस्थकी तो बात ही क्या है ? 
वह तो सबसे अलग अकेला रह ही नही सकता | पर यह वेश्याव्यमन ऐसा है जो यह उस प्राणीको 
ससारमे इस जीवित्त अवस्थामे ही सबसे विमुक्त कराकर अकेला कर देता है। मनुष्य परिवार मित्र 
व समाजसे परित्यक्त हो बहुत त्रास पाता है और भअन्‍्तमे चलते चलते ऐसे मनुष्योके सपर्कमे पहुँच जाता 
है जो ऐसे ही त्रस्त हो सबसे विमुक्त हैं मोर अनेक पापो द्वारा अपना जीवन यापन्र करते हैं। ऐसी 
सगति ही सर्वंनाशकी निशानी है। आत्मकल्याणकी कामना करनेवाले मनुष्योको इस विनाशक 
व्यसनसे सदा बचना चाहिए, और जिन कार्योसे अपना हित्त हो उनमे सावधान रहना चाहिए | व्यसनी 
मनुष्यका आत्मा दुगुंणोका पात्र बच जाता है अत अपने आत्माकी पवित्रताकी रक्षाके हेतु इस महा- 
व्यसनका दूरसे ही परित्याग करना चाहिए। ८६ | 

प्रदन'--स्तेयफल गुरो कि स्यात्‌ वदास्ति शान्तये सुदा । 
हे गुरुदेव | चोरी करनेका क्या फल हैं कृपाकर शान्ति प्राप्तिके लिए मुझसे कहे-- 


( अनुष्ठप्‌ ) 
स्ववित्तमपि मे नास्ति पुण्यलूब्धं कथ॑ं परस्‌ । 
ज्ञात्वेति तत्तत स्तेय न कुवेन्त्यात्मवेदिनः || ८० ॥। 
स्वपरज्ञानशून्या द्वि रतेय कुवन्ति पापिनः । 
ततः स्वानन्दतृप्त* सन्‌ वसतु स्वात्ममन्दिरे || ८८ ॥ 


स्ववित्तसित्यादि :--यल्लोके स्ववित्तमित्युच्यते तदपि यथार्थत पुष्याल्लब्धमस्ति, तथापि तत्परमेव । 
स्वात्मस्वभाववहि्भुत न किश्वन अपि मम । सपत्ति विपत्तिश्च पुण्यपापयों फलम्‌ । तत्तत्सामग्री कर्मसयोगजा ।- 
अमति जीव । इत्यात्मतत्ववेदिन पुरुषा स्वोयाजितमपि पुण्यलव्ध घन परित्यज्य 


कर्म एव आत्मन शत्रु । तेनैव 
ता खलु पुमास पापिन स्तैय कुबन्ति 


घर्मसेवामड्भीकुर्वन्ति कथ ते परघनापहरणरूप स्तेय स्थात्‌ । स्वपरविवेकरहिं 
तत स्तेयादिक विहाय स्वात्मानन्दभोगेपु तृतत सन्‌ स्वात्मरूपे परमविश्वामस्थले मन्दिरे वसतु | ८७ ८८ | 

लोकमे जो धन माना जाता है वह भी पुण्य कर्मोदयसे प्राप्त होता है। विना पुण्यके सात्तोत्पादक 
सामग्रीका सयोग प्राप्त नही होता । धन यदि लौकिक सुखको उत्पन्न करता है तो पुण्यका फल है | यदि 
वह घन असाता और आकुलता प्राप्त कराता है तो पापका फल है | एकान्त नही है जो यह धन-सपत्ति 
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राज्य, परिवार, पुत्र, कलत्र सब पुण्य के फल हैं। यदि इनसे ससारी प्राणी साताका अनुभव करे तो 
ही ये पृण्य सामग्री है, अन्यथा असाता की उत्पादक हो तो ये सब पापोदयकी सामग्री है। और इनसे 
विलग होना ही पुण्यका उदय है। सर्व साधारण मनुष्य घत्तादिसे अपनेको सुखी अनुभव करता है इस 
दृष्टिको लक्ष्यमे रखकर ही श्री आचारय॑ महाराजने इसे पुण्यसे प्राप्त होनेवाली सामग्री लिखा है | जगलमे 
जब डाकू शस्त्र लेकर धन लूटने आते हैं उस समय यदि कोई घन्ती सामने आ जाता है तो वह शस्त्रा- 
घातसे पीडित किया जाता है पर साथमे जो निर्धन है वह छोड दिया जाता है। ऐसे अवसर पर 
धन विपत्ति लानेवाला होनेसे पापोदयकी निशानी हुई और निर्धनता पुण्यकी सामग्री हुई। नगरमे आग 
लग जाय तो धन्तीका धन महान्‌ दु खोत्पादक होनेसे पापकी सामग्री है और निर्धनता सुखोत्पादक होनेसे 
पुण्य की सामग्री है। मोक्षमार्ग साधनके लिए बाधक अनेक विकल्प जालोमे फेंसानेवाली अनिष्ट 
कारक विभव सामग्री पापरूप है और शीघ्र ही गाहंस्थिक जालसे विमुक्त करा देनेवाली इष्ट कारक 
निर्धनत्ता पुण्य रूप है । 


साराश यह है कि कोई भी सामग्नी एकान्त रूपसे पुण्य या पाप रूप नही है। जो ससारी प्राणी- 
को इष्टकारक सुखसाधन हो जाय वह सब पुण्यका फल है और जो भी सामग्री अनिष्टकारक दु ख साधन 
रूप हो वह॒॒ पाप का फल है। पुण्यसे प्राप्त सामग्रीको भी सम्यग्हृष्टि अपनी वस्तु नही मानता । वह 
जानता है कि यह सब स्वात्म स्वरूप व्यतिरिक्त पर पदार्थ हैं। मेरा तो केवल भात्मा है । दर्शन, ज्ञान, 
और चारित्रात्मक रत्नत्रयस्वरूप धमं ही मेरा वैभव है । ऐसे विवेकी मनुष्यके द्वारा परधनापहरण रूप 
निन्‍्द स्तेयकर्म केसे हो सकता है। 


जिन सिथ्यामतियोको स्वपरका विवेक नही जाग्रूत्त हुआ और जिन्‍्होने अभी तक आत्मत्तत्त्वको 
ही नही जाना वे अपने मनुष्यके जन्मको ही अपना जन्म मानते हैं, शरीरको ही अपना स्वरूप समझते 
हैं और कुटुम्ब परिजनको अपना स्नेहभाजन जाते हैं। उन्हे हित्तेपी समझकर उनसे मोह करते हैं। 
उन्तके सयोगमे सुखी और वियोगमे दुखी होते है । धन, सपत्ति, मकान और राजविभव आदि जो जो 
सामग्री उन्हे उनके कर्मोदयसे प्राप्त है उस सबसे राग द्ेषमय प्रवुत्ति करते हैं। यह अज्ञान भाव जिसके 
हृदयसे जमा है वे अविवेकी ही धनादिको सम्पूर्ण सुखका साधन मान उसमे मूच्छित होते हैं। वे 
उन्त पर पदार्थोमे ऐसे तन्‍्मय है जो उनके लाभमे अपना परम लाभ और उनकी हानिसे अपन्ती परम हानि 
भसझकर भहान्‌ ढुं खी होते हैं। ऐसे ही मोही जीव उसकी प्राप्तिके लिए परघनापहरणरूप स्तैय पापको 
अगीकार कर लेते हैं | एक बार इस पापको करनेवाला उसे बार बार करता है । चोरी उसकी भादत्तमे 
आ जाती है। बडे से बडा भी वैभवशाली यदि इस व्यसन्तका शिकार हुआ त्तो वह सदा परधन्पर 
गुदघ्रकी त्तरह दृष्टि रखता है । छटाक भर भी सौदा बेचेगा तो ४।॥ तोला देगा, सेर भर देगा तो १५॥ 
छटाक तोलकर देगा | छटाक भर लेगा त्तो ५॥ तोला तौल लेगा, और सेर भर लेगा तो १६॥ छठाक' 
तोल लेगा । उस आधे त्तोला सामानको, चाहे वह कौडी कीमतका हो, पर उसे बित्ता लिए नही रह 
पर्केता | यह इस व्यसन्त की महिमा है । लाखो रुपयोका व्यवसाय करेनेवाले धनी मानी इज्जत्तदार 
व्यक्ति भी एक पैसे की भाजी खरीदनेमे तौलसे ज्यादा चार पत्ते भाजी चोरीसे उठाकर अपने पल्‍लेमे रखते 
हुए देखे जाते हैं। वे भले ही दस बीस हजार रुपया दान दे देते हैं, खर्च करते हैं, किन्तु चोरीका व्यसन 
( बुरी छत ) होनेसे वे भाजी के चार पत्तो की चोरी छोडनेमे भपनेको असमर्थ पाते हैं । 


२ श्रावकमंप्रदी 


_._. आत्मस्वरूपके बोधसे विमुख व स्व-परका मेद न जानने वाले मिथ्याहष्टियोकी ऐसी ही दशा 

वे बिना चोरीके जीवन निर्वाह नहीं करते । किन्तु स्व-परविवेकी सम्यर्हृष्टि 20000 50 8 
व्यापार-व्यवहारमे यह चिन्ता रखता है कि मेरे पास अन्यायसे कोई पर वस्तु न आ जाय, किसीकी 
एक कौडी भी मेरे पास न रह जाय । वहु विवेकी कभी स्तेयको स्वप्नमे भी पास नही आने देता | वह 
स्वात्मानन्दके भोगमे तृप्त होकर ही जीवन यापन् करता है। यही कारण है कि वह शीत्र ही भवश्नमण- 
का विच्छेद कर शाश्वत मुक्ति सुखका पात्र हो जाता है | ८७ | ८८। 


प्रन्‍त्त --परस्त्रोसेवनस्थास्ति कि फर्ल से गुरो बद । 
हे गुरुदेव | परस्त्रीसेवतका क्या फल है क्ृपाकर मुझसे कहे-- 


( इन्द्रवज्चना ) 
रक्तो5स्ति यः को5पि किलान्यनायाँ तस्यापमानो5पि पदे पदे स्यात्‌ । 
दुःखग्रदा बेरविरोधबृद्धिः ज्ञात्वेति कार्यो न च तखसझ्श ॥ ८९ ॥ 


रक्तोःस्तीत्यादि.--य खलु नरकीटक परस्त्रीपु रमते तस्य पदे परदेष्पकीति स्यथात्‌। स छोके अपमान- 
पदमाप्नोति उपानस्धिश्च निहन्यते । स खलु पापी स्वय चारित्रहीनों भवति पराश्वापि पापपछूं निपातयति । परस्त्री- 
सज्भमात्‌ वैरठ्च भवति । तस्यानादिंपरम्परया प्रवाहरूपेण समायात कुलपाविश्य नर्यति । अनाचारपरम्पराया 
प्रवत्त को भूत्वा स नरके निपतति । आचारविरहितास्तु ये जनास्तेपा भाविनी कुलसन्ततिद्व धर्ममार्गपराडमुखी 
भृत्वा ससाराटव्यामेव भ्रमति चिरकालमिति ज्ञात्वा कदापि तत्मसग न कार्य । स्वस्त्रीपु सतुष्य कुलाचारपाविश्य 
रक्षणीयम्‌ ॥ ८९ ॥ 


जो मनुष्य परस्त्रीमे रमण करता है या जो स्त्री पर पुरुषकी इच्छा करती है उनका पत्तन अवश्य- 
भावी है । लोकमे ये अपकीतिके भाजन बचते है । पद-पद पर उनका अपमान होता है । अनाचारकी 
वृद्धि होती है । कुल भोर आचारकी पवित्रता नष्ट होती है। यह पापी स्वय तो गिरता ही है साथ ही 
परस्त्रियोको तथा अपनी सतान परम्पराको भी पापपकमे गिरा जाता है। व्यभिचारी मात्ता पिताकी 
सनन्‍्तान हजारो वर्ष तक उनके नामका स्मरण कर रोती है तथा उनके उस दुष्कृतपर थूकती है। वह 
इस जन्ममे सर्वेथा निरपराघ और सदाचारिणी होते हुए भी पू्व॑ जन्मके पापोदयसे ऐसे हीच ५रुषोकी 
सनन्‍्तान हो कर पदपद पर दुखी और भपमानित होती है । उत्त अनर्थपरस्पराके उत्पादक होनेसे वह 


व्यक्ति अवद्य न्रकका पात्र होता है । 
जैसे हिसा आदि अन्य पापोका सबन्ध उस व्यक्तिको ही हानि पहुँचानेवाल्य होता है बसे 


व्यभिचार केवल उस व्यक्तिको ही हानि पहुँचानेवाला नही है। बल्कि उसकी सन्‍्तान परम्पराको भी 
उससे हानि उठानी पढती है ) कुछका पाविश्नय सतानकी पवित्रतासे है और सत्तानकी पवित्रता माता-पिता 
के सदाचार पर है । असदाचारी माता-पिता अपने भावी कुलकी भवन्तत्ति और अपविच्त्ताके हैतु 


होते हैं । 

व्यभिचारसे परस्पर वैर भी बढता हैं और विरोध भी होता है। सामाजिक पवित्रता भौर 
आात्मशान्ति नष्ट होती है । वेइ्याव्यसनीकी अपेक्षा यह प्रस्त्रीव्यसनी घोर पापी है। इसका कारण है 
कि यद्यपि वेश्याव्यसनीका पतन पर स्त्री व्यसनीकी अपेक्षा अत्यधिक होता हैं तथापि उसका पतन 
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उसके आत्मातक ही सीमित है। वह समाजकों गदा नहीं करता । व्यक्तिगत हानि कर स्वयकों जरूर 
मिटा लेता है, किन्तु परस्त्री गसन करने वाला समाजका कोढ है जो उसे भी मिटा करके रहता है। 


सारा यह है कि वेश्याव्यसनी अपना व्यक्तिगत पूर्ण विनाश करता है ओर परणस्त्री व्यसन 
वाला अपना विनाश त्तो करता ही है साथ ही अपने कुछलपर कलूक लगाता है। अपनी सतानको 
व्यभिचार जात सत्तान बनाता है। समाजमे अनाचार फैलानेका हेतु बनता है। भत- वह अत्यधिक 
पातकका भाजन होता है । उक्त व्यसनका परिपूर्ण स्वरूप विचार कर विवेकी पुरुषोको इससे सदा ही दूर 
रहना चाहिए । ८९ | 


उपसंहार 
( उपजात्ति ) 


प्रोक्त व्यथाद भवदं सदैवाविश्वासपात्र व्यसनस्वरूपम्‌ । 
त्याज्यानि बुद्ष्वा व्यसनानि सप्त यतो भवेत्ते हृदये प्रशान्तिः | ९० ॥ 


प्रोक्तमित्यादि :--इत्येवप्रकारेण अनेकदु खोत्पादक सप्तव्यसनस्वरूप नातिविस्तरेणात्र निरूपितम्‌ । एतानि 
व्यसनानि अविद्वासस्यथ परमत्यानानि सन्ति । न को४पि प्रत्येति व्यसनिन तस्मात्तत्‌ स्वरूप विचार्य व्यसनाना 
परित्याग एवं कत्तंव्य । व्यसनपरित्यागादेव ते हृदये शान्तिर्भविष्यतीति आचार्याणामुपदेशो5स्ति । ९० । 


उक्त प्रकारसे सप्त व्यसनोंके स्वरूपका सक्षेपम्मे कथन किया। व्यसन कोई भी हो मनुष्यको 
कल्याणमाग्गंसे दूर फेंक देता है। लौकिक व्यवहार॒की हृष्टिसे भी व्यसनी मनुष्य समाजका सदस्य 
बनने योग्य नही होत्ता । वह स्वय पत्तनशील होता है और उसकी दुशसगति भी दूसरोको पत्तनशील 
बनाती है। ऐसा विचार करके ही समाज व्यसत्ती मनुष्योको जातिसे बहिर्मुख कर उसके साथ अपना 
खान-पान व लौकिक-घार्मिक व्यवहार आदि छोड देती है। यह परम्परा आज भी चालू है। 


आजकल सुधारकी हृष्टिसे जाति बहिष्कार तथा धार्मिक स्थानोका बहिष्कार अनुचित्त माना 
जाता है। कहा जाता है कि इससे व्यक्तिकी बहुत्त बडी हानि होती है। वह उठ नही सकता, उसका 
उत्थान नही हो सकता । यद्यपि उक्त तक॑ सगत है, तदनुसार व्यक्तिके उत्थानके लिये नियमोमे परिवत्तेन 
करना आवश्यक है। तथापि यह ध्यान सदा रखना चाहिए कि व्यक्तिको ध्यानसे रखकर समाजके 
चरित्रकी चिन्ता न करना भी बहुत बडी हानि है। समाज व बहुमत्त व्यक्तिको अपचानेके लिए प्रस्तुत 
है पर व्यक्तिके छाभके लिए, वह भी केवल समाजमे समान हक प्राप्त हो जाय इत्तने मातन्रके लिए, 
समाजकी पविन्रताका बलिदान करना छाभप्रद नही है। इस प्रकार स्वयके लिये व समाजके लिए, 
अनेक व्यथाओके पेदा करनेवाले व्यसनोका सब प्रकारसे त्याग करना ही श्रेष्त्तम कल्याणका 
मार्ग है। ९०। 

इत्ति व्यसनसप्तकनिरूपणस्‌ । 


--पॉच पापोंका स्वरूप व्णन--- 
प्रश्न.--पत्चपापस्वरूप॑ से विद्यते फोहरशं मत्रद । 


पाच पाप कौन है और उनका स्वरूप क्या हैं, कृपया कहिए-- 


९४ श्रावकधर्म प्रदीप 


(९१ इन्द्रवज्ा, ९२ उपजाति ) > 


लोभाभिमानात्परपीडन स्याद्रिंसेव दुष्टाईखिलविश्वहन्त्री | 

दुःखस्य मूल किल सर्वजन्तोर्हिंसा न कस्यापि कदापि कार्या || ९१ ॥ 
पूर्वोक्तह्विता किल स्वतः स्यात्‌ त्याज्या मुनीनां गृहिणां च देशात्‌ | 
भव्यरहिंसा हि यथोक्तरीत्या निजात्मशान्त्यें सुखदा सुपाल्या | ९२ ॥ 


लोभाभिमानादित्यादि --परप्राणपीडन हिंसा' हिसाया स्वरूप विश्वुतम्‌ । सा च सासारिकस्वार्थसिद्धधर्थ 
लोभावेशात्‌ क्रियते जने पचेन्द्रियाणां विपयसप्राप्तयें प्रयतमानस्य कस्यचित्‌ कार्ये यदि कश्चिद्बाधक स्यात्‌ तदा स 
लोभात्‌ वाधकस्य प्राणिनो वध फरोति पीडयति था | मानी वा कश्चित्‌ स्वस्थाहकारसरक्षणार्थ च परान्‌ पीडयति । 
तद्िपयक्रोघाद्यावेशादपि प्राणिमा महती हिंसा भवति इति दृष्यते पदे पदे । सा हिंसा दु खस्य मूलमस्ति संप्राणिनाम्‌ । 
यदि जगति हिंसाया ओचित्य स्वीकृत स्यात्‌ तदा सा अस्तिल्मपि विश्व स्वस्पेण व्याप्नोति | अतएवं अखिलविद्वहन्ी 
सा हिंसा कस्यापि प्राणिन न कदापि कार्या | अहिसाया परिपालन द्विविघ भवति-सर्वतों हिसापरित्यागरूप मुनीना 
म्रतमू । एकदेशहिंसापरित्यागरूप तु गृहिणाम्‌ । आत्महितपिभिभंव्ये यथोक्तरीत्या स्वस्थपदानुसारेण पालनीयं 
तद्दतम्‌, यतो निजात्मनि सुखदायिनी शान्ति सदा स्थात्‌ । ९१। ९२। 

राग और द्वेष दोनो हिसाके पर्यायवाची नाम हैं । छोभमके कारण सासारिक स्वार्थंके लिए भर्थातु 
पचेन्द्रियोके विषयोकी प्राप्तिके लिए प्रयत्न करनेवाले किसी व्यक्तिके मार्गंमे यदि कोई वाधक सिद्ध होता 
हो तो वह उसे विषय लोभके कारण मार देता है, पीढित करता है या बनेक प्रकारसे त्रास देता है। 
तथा अनेक मानी पुरुष अपने अहकारके वश होकर हिंसा करते हुए देखे जाते है और क्रोधादि कषायोके 
कारण तो पद-पदमे हिसा होती है यह स्पष्ट ही है । 

हिंसा दु खका मूल है। यदि हिसा उचित्त मान ली जाय तो वनमे लगी हुई अग्निकी कणिकाको 
तरह वह सम्पूर्ण जगत्‌का विनाश करनेमे समर्थ है। वह सम्पूर्ण विश्वके लिए प्रलयकालका दृश्य दिखा 
सकती है अत उसका ओचित्य बिलकुल नही किया जा सकता ! 


अहिसाका पालन दो प्रकारसे होता है--सम्पूर्ण हिसाका त्याग और अल्प हिंसाका त्याग। 
हिंसाका जो सम्पूर्ण त्याग कर सकते हैं वे साधु या मुन्ति हैं और जो केवल त्रस जीवोकी सकलपी हिसाका 


त्याग कर सकते है वे गृहस्थ हैं। अपन्नी अपनी शक्तिके अनुसार और पदके अनुसार प्रत्येक आत्म- 
हितैषीको अहिंसाका पालन करना चाहिए जिससे ससारमे सुख और शान्तिकी वृद्धि हो ५९५२। 
प्रथन --हिंसायाः कति भेदा. को सन्ति से भो ग्रुरो | वद । 
सर्वेषा सुखसिद्धचर्थ कथ्यन्ते क्रमतोड्य भो । 
हिंसाके कितने भेद हैं ? हे गुरो | कृपा कर कहे। इस प्रइनके उत्तरमे श्री गुरु कहते हैं--हे 
भव्य | सबके सुख पूर्वक ज्ञानके लिए मे क्रमश कहता हूँ सुनो-- 
( उपजाति. ) 


कृष्यादिव्वत्ती विहिता प्रवृत्तिरद्योगिहिंसा कथितात्महन्त्र | 
आरम्भिहिंसाइखिलपश्चस्त नकार्य प्रवृत्तिगहिणां व्यथादा || ९३ ॥ 


नैष्ठिकाचार ण्ष्‌ 


स्वमोक्षमार्गादिकरक्षणार्थ नरत्वधर्मादिकशिक्षणा्थ । 

जगड्डिताथ क्रियतेगृह स्थैविंरोधिहिंसा कथिता मुनीन्‍्द्रेः ॥ ९४ ॥ 
रागादिभावादथवा प्रमादाच्चित्ताक्षतृप्त्ये क्रियते जनेया । 
श्रसादिहिंसाखिलदुःखदात्री संकल्पिहिंसा भवबन्धिनी सा ॥ ९७ ॥ 
आदी प्रगीता त्रिविधाइपि हिंसाउत्याज्यामवेन्मध्यमश्रावकेहिं | 
रोंगादिशान्त्ये कटठुकौषधीव सकल्पिहिंसा न कंदापि कार्या | ९६ || 


छुष्पादीत्पएदि :--तात्पर्यमेतत्‌ * चतुविधा हिंसा भवति--( ) उद्योगिहिसा (२) आरम्मिहिसा (३) 
विरोषिद्विसा (४) सड्भूल्पिहिसा च। स्वख्पश्चासाम-कृष्यादिना सेवया शिल्पेन वाणिज्येन लेखनादिकलया प्रजा- 
सरक्षार्थ शस्त्रेण वा स्वाजीविकासम्पादन उद्योग स्थात । उद्योगकरणे तु हिंसा भवत्येव | सा हिसा गृहस्थधर्मा- 
राधक परिहत्तुमशक्‍्या भवति सा उद्योगिहिसेति | द्वितीया हिंसा कि गृहस्थारभैषु कार्येपू भवति । भोजनाथ॑ 
अग्निप्रज्वालने जलादीना सगम्रहे वनस्पतिच्छेदने गुहसम्प्रमार्जने अन्ताविशोधने वस्त्रप्रक्षालने स्तानादिकर्मणि 
रोगादीनामुषचारे वालाना परिपालने देवादिसत्कृतो दानाविकार्ये दीनानामुद्धरणे गृहनिर्माणादिषु अवश्यभाविपु 
गाहस्थिककार्येप जीवसरक्षणोद्योगेषिपि हिंसा सल्लायते सा आरस्भिहिसेति । तृतीया तु विरोधिहिसा कथ्यते, 
तत्स्वरूपण्चैतत्‌-स्वरमक्षप्रदायकेपु धर्मकार्यपु विष्नकारकाणामेव रक्षा यदि घ॒र्म स्यात्तदा धर्मस्यैच लोपः स्यात्त । 
अतस्तद्ररक्षणाय दुर्जनाना मानवर्घर्मणिक्षणार्थ तथा जगद्धिताय ज्ान्तिवर्धनाथं या हिसा भवत्ति सा मुनीन्‍्द्र विरोधि- 
हिंसा कथिता । चतुर्थी हिंसा तु सर्वशा सर्वप्रयत्वेन परिहार्या । सा च स्यात्‌ सद्धूल्पिहिंसा। तत्स्वहूप यथा-- 
चित्ताक्षतृप्त्वे मनोरज्जनाय रागादिभावादथवा प्रमादात्‌ मासादिता रसनादीन्द्रियपरितुप्तचर्थ च जर्नर्या चसादिहिसा 
क्रियते सा संकल्पिहिसा कथ्यते । सा हिंसा-ससारदु खपरम्पराया हेतु । एपा कदापि न कार्या श्रावक्रैरपि कि 
पुनरन्‍्य । एतदतिरिवंतास्तिस्र रोगादिसम्पन्ने कटुकौपकंधी प्रयोगवत््‌ त्याज्या अप्यपरिहार्या सन्ति (९३१९४॥९५१९६ | 


हिंसा चार प्रकारसे विभाजित की गई है--उद्योगी, आरम्भी, विरोधी और सड्ूूल्पी | इन चारो 
का क्रमश स्वरूप कहते हैं--१ उद्योगीहिसा--खेतती, सेवा, शिल्प कार्य, व्यापार और लेखनादि कलाके 
करनेमे तथा धर्म, देश व प्रजाके सरक्षणार्थ शस्त्र ग्रहण आदिके द्वारा अपन्ती आजीविका करनेमे जो 
हिसा होती है वह सब उद्योगी हिंसा है। गृहस्थ इसे त्यागनेमे असमथ्थे रहते है, क्योकि गृहस्थोंके लिए 
आजीविका मुख्य प्रश्न है। गृहस्थका धर्मं सुष्टिका पालन, सरक्षण और धर्मात्माओकी सेवा करना 
है | यदि गृहस्थ निरुद्योगी हो जाय तो उक्त सभी काय॑ नही हो सकते। गृहसम्बन्धी उद्यम न करने- 
वाला व्यक्ति या तो साधु हो सकता है, या दर-दरका भिखारी ) साराश यह है कि इस हिंसाका त्याग 
गृहस्थ नही कर सकता | २ आरम्भी हिसा--गृहस्थीके कार्योमे जेसे रसोई बनाना, पानी भरना, घर 
बनाना, घरकी स्वच्छता, वस्त्रोकी स्वच्छता, शरीरकी स्वच्छत्ता, साग सब्जी बनाना, जमीन खोदना, 
रोगीकी परिचर्या करना, देवपूजा, गुरुका सम्मान आहारादि दान, पशुपालन, गरीबोकी रक्षा ओर 
बच्चोका परिपालन इत्यादि कार्योमे भी हिंसा होती है, किन्तु यह हिंसा गृहस्थके लिए अपरिहाय॑ है। 
चह उसका परित्याग करनेसे असमर्थ है। यद्यपि व्यापार और आरभके कार्य गृहस्थ दयावान्‌ होकर 
जोवोकी हिंसाका बचाव करते हुए देखभाल कर ही करेगा, क्योकि ऐसा करना उसका कत्तैन्य है तो भी 
कुछ ऐसे जोव हैं जिनकी हिंसा बचाते बचाते भी हो जाती है । मा 


ढ़ ३ 


५९६ श्रावकथमंप्रदी प 


._ गृहस्थका यह साधारण ककत्तंव्य है कि प्रत्येक कायं करते समय जोव दयाका ध्यान रखे । मार्गमे 
चले त्तो मार्गंको देखता हुआ चले और यह ध्यान रखे कि किसी जीवधारी पर मेरा पैर न पड जाय | 
किसी वस्तुको उठावे या रखे तब भी यह ध्यान रखे कि इनके नीचे कोई जन्तु न आ जाय। सोना 
वंठना, मढू-मूत्रका त्याग करता, थूकना, वस्त्र प्रक्षालन और शरीर प्रक्षाऊन आदि जितने गाहंस्थिक 
भारंभके कार्य बताए है उन सबमे वह जीव रक्षाका सतत्त ध्यान रखत्ता है। 


आजीविकाके साधनभूत उद्योग-धंधोमे भी वहू यह ध्यान रखता है तथा ऐसे घघोको छोडकर 
वह अल्प सावधवाले धधोको तलाश कर उन्हे स्वीकार करता है। भले ही उनमे आधिक लाभ त्यून 
हो पर वह अपनी लोभ वृत्तिको कमकर सन्तोषवृत्तिकों स्वीकार करके अपना कत्तंव्य परम धर्म 
'जीवदया' का पारून करता है । २ 


असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प और वाणिज्य इन पट्‌ कर्मो द्वारा आजीविका करनेका उपदेश 
भगवान्‌ श्री ऋषभ देवने युगके प्रारभमे दिया था और जिच जिन लछोगोकी जैसे कर्मोके करनेमे प्रवृत्ति 
थी उनका वेसे ही क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र इन तीन वर्गोमि विभाग किया था। जिन लोगोने इन पट 
कर्मोको छोडकर पापोपहत वृत्तिया स्त्रीकार कर ली.। जेसे मछली मारना, पशु पक्षियोका घात कर 
मास बेचना, मास खाना, मद्य बनाना, मद्य वेचता और उसका पान करना भादिके विषयमे भगवान 
मोन रहे और उनको शूद्रोकी सबसे निम्न श्रेणीमे सम्मिलित किया और इनका 'अकारझ! नाम रखा | 
इनको किसी भी धार्मिक या सामाजिक व्यवहा रके योग्य उन्होने नही माना। इन सबका उल्लेख श्री 
आदिपुराणमे हैं। साराण यह निकला कि प्रत्यक्ष हिसा स्वरूप कार्यसे या असदाचारके कार्योंसे 
आजीविका करना अत्यन्त निन्‍य है। वह ऐसे उद्योगमे या आरभमे सम्मिलित नही है जिसे श्रावक 
स्वीकार कर सके | जिन कार्योमे वह अपने प्रिय धर्म 'जोवदया” का पालन कर सकता है, उन कार्योको 
ही भाजीविकाके लिए स्वीकार करता है भौर उनमे जो हिंसा बचाव करते हुए भी हो जाती है उसे वह 
त्याग नही सकता किन्तु इसके लिए वह दु खी होता है और उसका प्रतिक्रमण द्वारा पाप विशोधन 
करता है। ३ तीसरी हिसा विरोधी हिसा है। यह हिसा भी गृहस्थ द्वारा अपरिहार्य है । पूर्वोक्त दोनो 
हिंसाओकी तरह इसे भी गृहस्थ त्यागनेमे असमर्थ है। जिस तरह उद्योग और आरभमे जीवदयाका 
ध्यान रखते हुए भी हिंसा हो जाती है, ऐसे ही धर्म पाछनके कार्यमे, गृहस्थीके परिपालनमे, वालबच्चोके 
सरक्षणमे और गाहस्थिक कार्योके लिए सश्चित द्रव्योंके रक्षणमे हिंसा हो जाती है, क्योकि किसीको भी 
सताने या कष्ट देने की इच्छा न रखते हुए भी क्वचित्‌ कोई दुष्ट विध्न उपस्थित्त कर देवे तो उससे 
बचना और विधघ्तको दूर करना उसका कत्तंव्य है। ऐसा करते हुए सभव है विरोधीको पीडा हो जाय, 
उसका अगभग हो जाय या बाधा उपस्थित हो जाय तो गृहस्थ इसके लिए भी छाचार है। ऐसी हिसा 


विरोधी हिसा है । 

विरोधीहिंसा यद्यपि बहुत बडी हिंसा हैं तथापि वह गृहस्थके लिए अपरिहाय॑ है। स्व साधारण 
प्रजाजन यद्यपि अपने ऊपर आनेवाली विपत्तिको दूर करनेके लिए राज्याश्रय ग्रहण करता है और 
न्‍्यायालूयमे उस अपराधीके लिए कारागृहमे बन्द कराने या अन्य प्रकारका दण्ड दिलानेका प्रयत्न करता 
है तभी उक्त प्रकारसे वह निर्विध्न होकर अपना घर्मं पालन कर सकता है। ऐसा होनेपर भी जो 
सर्व साधारण प्रजाजनोंके सरक्षक हैं, राजा हैं, या राज्याधिकारी हैं और सैनिक हैं, उनका कत्तंव्य है 
कि वे प्रजाका सरक्षण करें। दिष्ट अर्थात्‌ सज्जनकी सहायता और दुष्ट अर्थात्‌ दुजेनको दण्ड इन दोनो 


नेष्ठिकाचार ५७ 


कार्यके विना कभी राज्य सद्चालन नही हो सकता । राजाका यही एक प्रधान कत्तंव्य है| दुष्ट लोग 
प्रजामे अशाच्ति उत्पन्न करें, उतको खेती नष्ट करें, उन्तके पशु चुरा लें, उनका द्रव्य (धन) चुरा ल, 
उनकी स्त्री बच्चोका अपहरण करें, उनके धर्मस्थान ध्वस्त करें, धर्मात्माको सतावें, अहिंसको पर 
अत्याचार करें, सदाचारी शान्त प्रजाको उदिग्न करें तो राजाका और राज्याधिकारियोका कत्तंव्य हो 
जाता है कि वे उन दुष्ट भात्ततायी लुटेरोका तथा ऐसा अन्याय करनेवाले दूसरे राष्ट्रों का सामना 
करें और उन्हे हर प्रकार से रोक ताकि वे उक्त उपद्रव कर अशान्ति न पैदा कर सकें। इस रोक 
थाममे अनेक उपाय काममे लाए जाते हैं पर उनमे जब सफलता नहीं मिलती और दुष्ट अपने मार्गँ 
प्र बढते जाते हैं तब उनके रोध करनेमे उत्तकी हिंसा भी हो जाती है। यह हिंसा विरोधी हिसा है । 
इसका परित्याग भी गृहस्थ कभी नही कर सकता | यह हिंसा सद्धूल्यो हिंसा कदापि नही है। सद्धूल्पी 
हिंसामे निरपराध जीवोका घात्त होता है जब कि विरोधी हिसावाला एक चीटीको भी सकल्प प्रव॑क 
नही मारता। जो निरपराध एक चीटीको भी नही मारता वह निरपराध अन्य प्राणियोको क्‍यों 
सत्तायगा ? पर सापराघको वह दण्ड देता है और शान्त धर्मात्माओकी रक्षा करता है। ऐसा करने मे 
यदि सापराधकी मृत्यु भी हो जाय तो वह उसके लिए लाचार है। 


विरोधी हिसावाले जीवका लक्ष्य हिंसा नही है | बल्कि अन्य भातत्ताइयो द्वारा फेलाई जानेवाली 
महान हिसाका प्रत्तिरोध उसका लक्ष्य है। यदि गृहस्थ विरोधी हिंसा से परहेज करे तो वह शान्तिसे 
धर्मंका परिपालन नही कर सकता । जिन दुष्टोको धर्म-कमंका, न्‍्यायान्यायका और ककत्तंव्याकत्तंव्यका 
कुछ भी विचार नही है, दूसरोको सत्ताकर उनका स्वत्वापहरण ही जिनका एकमात्र उद्देश्य है और जो 
दूसरोका घात्त करके भी अपनी विषयवासनाओ और जघन्‍्य स्वार्थोकी सिद्ध करना चाहते है वे न्‍्यायवान्‌ 
शान्त और धामिक प्रजाको पत्तपने नही दे सकते । उनकी प्रमुखत्ता मे सवंत्र अशान्ति, कलह, लूट, फूट, 
मारपीट, अन्याय, असदाचार तथा हिसाका ही प्रसार होगा और स्वप्रजाजन दु खी होगे । इस महान 
उपसगंको दूर करनेके लिए, सुखशान्तिकी वृद्धि के लिए, धर्मंमार्गंको अक्षुण्ण रखनेके लिए, अहिसकोको 
प्रोत्ताहित करनेके लिए और सदाचारीकी वृद्धिके लिए दुष्टोका निग्नह करना गृहस्थका धर्म हो जाता 
है। उत्तम उद्देश्यकी पूत्तिका साधन होनेसे विरोधी-हिंसा गृहस्थ के लिये कत्तंव्य हो जाती है। 


यदि गृहस्थ अपने पदानुकूल उक्त कतंव्यको पूरा न कर सके त्तो उसे समस्त विषय वासनाओका 
परित्याग कर देता चाहिए। उसे न स्त्रीपरिग्रहका अधिकार है और न सत्तानोत्पत्तिका अधिकार है। 
उसे समस्त आरभ उद्योग छोडकर वीतराग हो साधुपत्ा स्वीकार कर लेना चाहिए। यदि वह अपनी 
वासनाओका त्याग नही क्र सकता और दुष्टके निग्नहमे भी हाथ नही बटात्ता तो वह स्वय मशान्तिका 
मूल है। उसे कोई भी लोकिक या पारलोकिक सिद्धि नही हो सकती । वह राष्ट्रके लिए भार है। प्रजाकी 
अशान्तिका कारण है। देशकी पराधीनता और भअ्रष्टताका बीज है। वह स्वय अ्रष्टाचारी है और 
भ्रष्टाचार का पोषक है। ऐसे लोग समय पडने पर शिष्टका साथ न देकर दुष्टके ही साथी बन जाते 
हैं, अत ऐसे लोगोको भी सन्मार्ग पर लगानेका प्रयत्त करना राज्यका व राज्याधिकारीका कत्त॑व्य हो 
जाता है। उक्त कार्योमे हिसा होना अनिवाये है और वह ही विरोधी हिसा हैं जिसका त्यागी गृहस्थ 
नही हो सकता | 


गृहस्थ चोथी सद्धूल्पी हिसाका अवश्य त्यागी होता है। मारनेकी इच्छासे ही किसी भी प्राणीको 


मारना सद्डूल्पी हिसा है। इस सड्डूल्पी हिंसाकी सीमा बहुत बड़ी है। सद्धूल्पी हिसासे जीविका करना 
श्रे 


९८ श्रावकधर्म प्रदीप 


उद्योग या आरभ नही है। पूर्वोक्त सभी कार्योमे हिसा हो जाना एक बात है जो गृहस्थके लिए क्षम्प्र है 
हिसाके हारा उय्त कार्योको साधना बिलकुल दूसरी बात है जो गृहस्थधर्म॑मे कक्षम्य है । .इसका खुलासा 
यह है कि मछली मारनेका व्यवसाय, मद्य बनाने व बेचनेका व्यवसाय, मास वेचना, हड्डी व चमडेका 
व्यवसाय, अडे बेचना, मेंढक और केचुओका अचार वनाकर वेचता, बेश्यावृत्ति द्वारा धन पैदा करना 
या अन्य प्रकारकी व्यभिचार प्रवृत्ति द्वारा धन पंदा करना, ढाका डालनेका व्यवसाय, घोखा विग्वासघात 
दूसरोको जाल में फसाकर धनोपार्जन करना ये सब्र पापोषहत्त वृत्तियाँ हैं जो अस जीवोकी सकलपी हिसा 
है, या उनके कारण हैं, अथवा उसके आर्थ हैं। अत' सर्वंधा परित्याज्य हूँ । 

अपनी विषयवासनाओकी पृतिके लिए दूसरोको मताना, न्‍्यायमागंका उल्लघन कर द्रव्य कमाना, 
ये सब सकलल्‍पी हिंसाके रूपान्तर हैं । जब कि दूसरोकी रक्षाके लिए, शान्तिके बढानेके लिए, धर्मात्माओऔीकी 
रक्षाके लिए और अहिंसा और सत्यको जीवित रखने के लिए हिंसाका हो जाना अपरित्याज्य है, कत्तंव्य 
है । इस कर्त्तव्यकी पू्तिमे जो हिंसा हो जाती है वह गृहस्थधर्मके प्रतिकूल नही है, किन्चु तरस जीवोकी 
सकलल्‍पी हिंसा गृहस्थवर्मके लिए सर्व॑था प्रतिकूल है । 

सकलपी हिंसा वह है जो हिंसा की जाती है, तथा विरोधी, उद्योगी और आरभी हिंसा वह है जो 
हिंसा उवत कार्योंमे गृहस्थसे हो जाती है, की नही जाती । जो की जात्ती है उसका त्याग शक्‍्य है और जो 
हो जातो है उसका त्याग णक्‍्य नही है। उसके भी त्यागकी इच्छा रखनेवाले महापुरुषको गृहस्थ पद ता 
त्याग करना होगा । और अपनी विपय वासनाओका परित्याग करना होगा । तब वह गृहस्य मार्गसे 
दूर महापुरुष होगा और जगत्‌का उद्घारक होगा। ऐसे ही महापुरुषोने गृहस्थोके लिए, जो सम्पूर्ण 
हिसाका त्याग नही कर सकते, उक्त प्रकारसे धरमंका और कत्तंव्यका निर्देश किया है । 

जैसे रोगी कडवी औपधि पीना नही चाहता पर उसे रोगसे बचनेके लिए पीचा पडती है, वैसे ही 
गृहस्थ आदिमे वर्णित तीनो हिंसाओसे बचना चाहता है पर वह अपने पदस्थयोग्य निर्वाहके लिए उत्तसे 
बच नही पाता, फिर भी सतत बचनेके भ्रयत्नमे रहता हैं और यथाशवित सोचसमझकर और देख 
सुनकर ही प्रत्येक कार्य करता है | %३। ९४ ॥ ९५ ॥९६९। 


( उपजाति- ) 


समस्तविश्वस्प वियोधनाथ हिंसाप्रमेदाः कथिताः क्रमेण । 
पूर्वोक्त मेदान्‌ स्वपदालुसारं ज्ञात्वेति भकत्या परिपाल्यन्तु | ९७॥। 


समस्तेत्यादि:--इत्येवमुक्तप्रकारेण हिंसाप्रमेदा हिंसाया भेदा श्रीमदाचार्येण समस्तविश्वस्यथविवोधनाथं 
क्रमेण कथिता वॉणिता । पूर्वोक्तभेदान्‌ तेपा हिंसाभेदाना स्वरूप ज्ञात्वा स्पष्टतया परिज्ञाय 


विश्वकल्याणकामनया क्रमे 
स्वस्वपदानुसारेण भक्त्या परिपालयन्तु निरतिचारं यथा स्यात्‌ तथा स्वपरकल्याथ- 


अहिसाक्षत स्वपदानुसार 
मिति । ९७ । 
पूर्वोक्त इलोको द्वारा हिसाका विस्तुत स्वरूप तथा उसके भेद प्रमेदोका प्रतिपादन श्रीमदाचार्य 
कुन्थुसागर महाराजने श्री मगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा सदुपदिष्ट और आगम परम्परा द्वारा प्राप्त 
सक्षेपम्रें किया है। इन हिंसा भेदोका स्वरूप समझ करके अहिसा ब्रतका परिपालव अपने अपने पदानुसार 
साधु, ऐलक, क्षुल्लक, प्रतिमाधारी व साधारण गृहस्थ श्रावकोको करना चाहिए। निरतिचार, निर्दोष 
क्षतका परिपालून स्वपर कल्याणकारक है। ९७। | 


नष्तिकाचार ९९, 


प्रश्न :--सत्यक्नतस्वरूपं से विद्यते कि गुरो चंद । 


हे गुरुदेव | अहिसाब्रतके परिपालनके लिए हिंसाका स्वरूप ओर उसके भेदोका स्वरूप समझ 
लिया | अब सत्यक्नतके स्वरूपका प्रतिपादत कीजिए--- 


( वसनन्‍्ततिलका ) 


सत्य॑ मित हितकर सुखद सुवाच्य | 
श्रीदं बचः प्रियकर मयसानसुक्तम्‌ | 
वाच्यं न वैरजनक॑ हि मिथो व्यथादं । 
आल्तिग्रदं विषदि चा$पि तदेव सत्यम्‌ || ९८ ॥ 


सत्यमित्यादि:--अहिसाब्रतपालऊकस्य वचनमपि परहितकारक सत्य भवितव्यम्‌ । कि तत्सत्यमिति प्रश्ने 

“ सत्याह--बत्‌ वचन सर्वजीवाना सुखद भवति कल्याणकारक भवति, यच्च श्रवर्णे सति प्रियकर स्यात्‌ तत्सत्यम्‌ । 
यच्च मदसात्स्य॑विद्वासधातादिदोपपरिमुक्त तत्स्यात्सत्यम्‌ । यच्छीतु हितकर स्यात्‌ तत्सत्यमस्ति । यत्किल 
आन्तिरहित निर्भान्तरूपेण तत्त्वस्वरूपप्रतिपादक वचनमस्ति तत्सत्यमिति । यच्छुत्वा श्रोतृणा परस्पर वैर कलहो वा 


न स्थात तत्सत्यमिति । यन्‍्न स्थात्‌ कस्मैचिदषि व्यधाकारक तत्स्पात्मत्यमिति। सत्याभिलाषिणा परिमितमेव वाच्यम्‌, 
अतिमौखयेंण वक्‍तव्ये तद्गबचनमसत्य भवति । यदि परिमित हितकर वचनमपि कस्यचित्‌ अहितकर स्थात्‌ बिपदे वा 


स्ात्‌ तहि तस्य हिंताय विपन्निवारणार्थ तद्दिपरीत्तमपि वचन सत्यमेव इति सत्यस्वरूप परिज्ञाय तदेव सुवाच्यम्‌ ॥९८। 


अहिसा ब्रतको परिपालन करनेवाला जिस प्रकार अपने मनको पवित्र रखकर अपने कत्त॑व्यको 
पालन करनेके लिए निर्दोष कार्योको ही करता है वैसे ही उसे सत्यभाषी भी होना चाहिए । सत्य क्या है ? 
यह एक बडा प्रदन है। इसकी अनेक व्याख्याएँ की जाती है। दर्शन शास्त्रकी दृष्टिसे तो जैसाका तैसा 
कहना सत्य है | पर यह सत्य व्यवहारके लिए सवंथा अनुकूल नही पडता। क्वचित्‌ कदाचित्‌ वह निन्‍्य 
और कलह कारक हो जाता है। जैसे, किसी एक आखवाले मनुष्यको काना, एक खराब पैरवालेको 
लगडा, झगडा करनेवालेको झगडालु, और भस॒द्‌ व्यवहार करनेवालेको बदमाश इत्यादि शब्दोका 
प्रयोग दाशंनिक दृष्टिसे ज्योका त्यो वर्णन है अत्त सत्य है, तथापि श्रोताको दु खदायक व्यथा उत्पन्त 
करनेवाला होनेसे वह कथन कलह या वैर करा देता है । लोकमे भी ऐसा माना जात्ता है कि यह व्यक्ति 
जो ऐसा बोलता है बडा मूर्ख और उद्धत्त है। उसे बोलनेकी भी सभ्यत्ता नही है । 

धामिक हृष्टिसे ज्योका त्यो बोलना भी सत्य है और कही पर वह सत्य नही भी है। सत्यकी 
व्याख्या धर्मशास्त्रमे इस प्रकार की है। जो वचन जीवोको सुननेपर सुखदायक हो वह सत्य है । जो परिणाम 
में कल्याण कारक अर्थात्‌ हितकर हो वह सत्य है। जो श्रोत्ताको श्रवण करने पर प्रिय हो अप्रिय न हो 
वह सत्य है। जो वचन विन्यपूर्वंक दूसरेके सम्मान की रक्षा करनेवाला हो वह सत्य है। जो वचन 
अपने अहकारका प्रक न हो वह सत्य है। जो वचन सुननेवालोसे वेर या कलहको पैदा न करे 
वह सत्य है। जिस वचन से श्रोताओके हृदयको खेद न हो वह सत्य है। जिस वचससे श्रोता भ्रमसे 
न पड जाय वह सत्य है। जो वचन निरथंक अति प्रलापसे रहित परिमित शब्दोमे हो वह सत्य हैं । जो 
वच्नन किसीको पापमे प्रवृत्त न कराकर धर्म मार्ग लगावे वह सत्य है। जो वचन आगम परम्पराके 
अनुकूल हो वह सत्य है। जो वचन हिसाकारक या हिंसोत्पादक न हो वह सत्य है। जो वचन किसीको 
सिथ्यासार्ग या कुमागंसे न ले जाय वह सत्य है। जो वचन श्रोताको सद्धमंभे स्थापित करे वह सत्य है| 


१०० श्रावकषमंप्रदीप 


उक्त प्रकारसे सत्यके अनेक रूप “अ गए हैं। इतना होनेपर भी जिस वचनसे किसीको विपत्ति आ 
जाय, अकल्याणकारक हो, श्राति दायक हो भौर कलह उत्पन्न कर। दे तो वह ज्यो का त्यो होकर भी 
सत्य वचन न होकर भप्रशस्त और निन्‍्य वचन है ऐसा श्री जिनेन्द्रदेवने कहा है | अत सत्यासत्यका 
स्वरूप जानकर असत्‌ वचनका प्रयोग नहीं करना चाहिए | ९८ | 


प्रश्न --अचौयंत्रतचिह्ल॑ं कि वत्तंते मे गुरो बद । 
हे गुरो | अचौर्य ब्रतत क्या है ? कृपया उसका स्वरूप कहिए-- 
( इन्द्रवज्ना ) 


त्यक्तं बने वा पतितं श्मशाने की स्थापित स्वात्मन एवं वाह्मम्‌ ॥ 
ग्राह्म॑ हादत्त॑ भव्द न वस्त्वचौयत्रत तत्सुखद सदा स्थात्‌ ॥ ९९॥ 


त्यक्तमित्यादि.--पर द्रव्यपरिग्रह एवं चौय॑मिति चौर्यस्थ सुनिष्चित लक्षणमस्ति । ये साघवस्तु 
एतल्लक्षणानुसारेण गृहादिक परिवारवर्ग धनादिक घर परित्यज्य निर्वस्त्र नि सगमेव देहस्नेहरहित वने वसनन्‍्त 
स्वात्मनो निधि परिशीलयन्ति ते खलु परिपूर्णरूपेणेव अचौर्यत्रतपालकास्सन्ति । ये तु श्रावकास्तथाकत्तु मशकक्‍्तास्ते 
गृहवासनिरता अपि लौकिकव्यवहारदृष्टया यदृद्रन्यमू अपरस्य कस्याप्यधिकारे चर्त्तते न तद्‌ गृह्न्ति । तत्कस्यापि 
द्रव्यम्‌ स्वल्पमूल्य महार्घ वा स्थाद्‌ अदत्त न कदापि गृह्न्ति | य कौ पृथिव्या बने स्मशाने वा पतित केनचित्‌ 
स्थापित वा स्वात्मनो वाह्य आत्मसम्बन्धगन्धशून्य वस्तु घनादिक सुवर्णादिक वस्थादिक वा द्रव्य न हरति न च 
अदत्त परेश्यः ददाति सोथ्चौर्याणुत्रती भवति । यत्किल प्रत्यक्ष रूपेण चौय॑ नास्ति तदपि परद्रव्यापहरणलक्षणा- 
क्रान्तत्वाच्चौयमेंव । यथा--अक्षृत्रिमेषु वस्तुपु कृत्रिमवसस्‍्तुमिश्रणात्‌ तथा अक्लत्रिमाणि चैतानि इति ज्ञापयित्वा 
तेषाम्महार्धेण 'अकृत्रिमवस्तुनस्समानमूल्येन विक्रयण, क्रयार्थ मानोन्‍्मानप्रमाणमधिक विक्रयाथंश्न हीनप्रमाणम्मानोन्मा- 
नादिक व चौय॑मेव । राज्याधिकारिणा दृष्टिवश्चनेन क्रवकरादीना चौयंमपि चौय॑भेव । आयकरादीना राज्यकराणा 
लोपन अथवा करबद्रव्यस्याप्रदानभावेन मिथ्याभापण सदषि असदिव कसदषि सदिव लेखन इत्यादि सर्वमपि 
मिथ्याप्रवश्चनेन वश्चनम्‌ चौर्यमेव । तत्सव॑मपि चौय॑ त्याज्यमेव न्नतिना इत्येव भ्रकारेणाचौर्यश्रतग्रहण सदा सुख- 
दम्मवति । चौयेँ च सदा भवपरम्पराकारकम्भवतीति ज्ञातव्यम्‌ । ९९॥। 

जैन सिद्धान्तमे पर द्रव्यका ग्रहण ही चोये है ऐसा चोरीका बहुव्यापक लक्षण है। इस लक्षणके 
अनुसार अचौय॑ ब्नतका परिपूर्ण पान करनेवाले साधुजन घर, कुटुम्व व धनादि द्रव्य इन सबका 
परित्याग कर नग्न देह ही वनमे देहके स्मेहसे रहित होकर विचरते है | वे सब पर द्र॒व्योसे अपनेको 
पृथक्‌ अनुभव करते हुए एकान्‍्त वनमे केवल आत्मनिधिको, जिसे उत्तकी आत्मा अनादिसे भूली हुई 
थी, खोजनेका प्रयत्न करते हैं। उनका यह हृढ विश्वास है कि मेरा आत्मा ही मेरा द्रव्य है, मेरे 
आत्माके असख्यप्रदेश ही मेरा निवासस्थल है। आत्मासे विभिन्‍न कोई दूसरा आत्मा या दूसरे 
निर्जीव पदार्थ मेरे नही हैं। मेरा में ही हूँ, दूसरा पदार्थ दूसरा है, वह मेरा कदापि नही हो सकता । 
यह पृथिवी था आसमान मेरा निवास स्थल है यह उपचार हैं, क्योकि मेरे साथ न पृथिवी जाती है 
और न आसमान मेरे साथ चलता है। मेरे मात्माके असख्य प्रदेश ही सदा मेरे पास हैं, भर उनमे 
ही रहता हूँ, वे ही मेरे निवासस्थान हैं | मेरे ज्ञान, दशंत, श्रद्धा, चारित्र, शक्ति, आनन्द, क्षमा, सरलता, 
विनयशीलता, सत्यता, पवित्रता और अकिश्वनता ये मेरे गुण हैं, वे ही मेरी निधियाँ हैं। इनमे ही 
मेरे सब सुखोका भण्डार भरा है। ये सब मेरे भाव हैं। इनपर किसीका स्वत्व नही है। गृहादिक, 


नैष्ठिकाचार !... १०१ 


सुवर्णादिक, भूमि आदिक व अन्न, वस्त्र, सोना, चाँदी, मणि, माणिक्य, दासी और दास भादि सर्व 
पर हैं, मेरे नही। ये सब मेरे स्वरूप से और मेरी सत्ता से सर्वथा भिन्‍न हैं । अत्तएव इनका विश्विन्‌- 
मात्र भी ग्रहण चोरी हैं, महा पाप है। मेरी आत्मपरणत्तियोका सुन्दर परिवतंन ही मेरी उन्नत्ति है 
और उनका पर पदार्थोन्‍्मुखी परिवर्तन ही मेरी अवनति है । परपदा्थ कर्थात्‌ धनादिक या गृहादिक या 
कुटुम्बादिककी हृष्टिसे उन्तकी ्यूनता मेरी अवनति नही है, क्योकि वे पदार्थ पर हैं, मेरे नही है| मेरी 
सत्तासे विभिन्न पदार्थोकी उन्नत्ति ही मेरी उन्नत्ति है, ऐसा मानना मिथ्यात्व है तथा चोरी है। 
इस प्रकारसे आत्मनिधिकी खोज करनेवाले और उसमे ही ततल्लीन रहनेवाले देहके स्नेहसे रहित 
नि सग साधु परम अचोौय॑ क्रत्तके परिपालक हैं । 


जो गृहस्थ है, ऊपर लिखे सत्याथ विचारों और त्तन्निहित सत्य तत्त्वो पर जिनकी परिपूर्ण श्रद्धा 
है, किन्तु अपन्ती कमजोरीके कारण जो परिगृहीत परपदार्थोको अपना पदार्थ न मानते हुए भी परित्याग 
करनेमे अशक्त हैं, परमुखापेक्षी हैं, वे इस महान्‌ अचौय॑ ज़्तका परिपालन यथा्थंतया नही कर सकते । 
तथापि लौकिक व्यवहारहृष्टिसे स्वोपाजित द्रव्यको अपना अधिकृत द्रव्य मानकर उससे ही अपना 
निर्वाह करते है और परकीय द्रव्यको विषतुल्य मानकर सर्वथा अग्राह्य समझते हैं । वे गृहस्थ एकदेश 
अचौय॑क्तत्तके आराधक हैं। गृहस्थ लौकिक नीतिके विरुद्ध परकीय स्वल्प या महा द्रव्यको अत्यन्त 
कष्टकी अवस्थामे भी बिना उसकी स्वीक्ृत्तिके नही लेगा । यदि वह विपद्भ्रस्त होगा और स्वोपाजित 
द्रव्यसे काम चलता नही देखेगा तो अन्यसे भिक्षा लेकर, अपना स्वाभिमान खोकर व अपमान सहकर भी 
निर्वाह कर लेगा, पर परद्रव्यका अपहरण कदापि स्वीकार नही करेगा | क्योकि वह महाच्‌ अपराध है। 


परकीय द्रव्य या जो स्वकीय नही है, वह उसके लिए कितना ही उपयोगी क्यो न हो, यदि 
वह मार्गमे पडा हुमा दिख जाय, उसका कोई स्वामी हृष्टिगोचर न हो, या कोई भी वहाँ देखनेवाला 
न हो तो भी उसे श्रावक ग्रहण नही करेगा। यदि किसी विशेषस्थल जेसे नदीका घाट, बाग-बगीचा, 
कृपका पनघट, धमंशाला, मन्दिर या अन्य कोई विश्वामस्थरू क्लब आदिमे कोई अपनी वस्तु भूल जाय 
तो उसे भी अचोयंत्रत्ती ग्रहण नही करेगा। यदि किसी स्थान पर कोई स्वद्रव्य स्थापित्त कर अन्यत्र 
चला गया है तो उसे भी अचौयंत्रती ग्रहण नही करेगा। इसी प्रकारसे वे सब काये जो प्रत्यक्षमे चोरी 


नही कहे जासकते पर जिनमे परद्रव्यापहरणकी भावना व तदनुकूल कृति विद्यमान है चौय॑ लक्षण सहित्त 
होनेसे चौर्य॑ ही हैं । जेसे-- 


अल्पमूल्यके क्त्रिम पदार्थ बहुमूल्यके अकृत्रिम पदार्थोमे मिलाकर बहुमूल्य लेकर बेच देना चोरी 
ही है। खरीदनेके लिए बडे बडे नाप त्तौल़के मापक रखना और बेचनेके लिए थोडे नाप तौछके मापक 
(सेर, तखरिया, मन, पसेरी, और गज आदि) रखना । ताकि बेचनेमे थोडी वस्तु देकर भी पराया बहुत 
सा माल आजाय । राज्याधिकारियोकी हृष्टि बचाकर मालका चुगी कर या भन्‍्य प्रकारका सरकारी कर 
विक्रोकर, आयकर, ओर यातायात कर बचालेने का प्रयत्न करना, बिना टिकट यात्रा करना, बिना कर 
चुकाए सामान रेलवे मोटर आदिसे लेजाना, यह सब चोरी ही है। अथवा उक्त अभिप्रायोकी सिद्धिके 
लिए मिथ्याभाषण करना, मिथ्या गवाही देना त्था झूठे कागज बहीखाता, नकलछ, बीजक व बिल्टी 
आदि बनाना यह सब जाल करना चोरी ही है। 


अन्य पुरुषोकी दृष्टि बचाकर द्रव्य लेना जेसे चोरी है वैसे ही जबरदस्ती-ज्यादतीसे, दबावसे व 
प्रभावसे भी परद्रव्यापहरण चोरी है। त्रास देनेका मय, अधिकार प्रयोगका भय, अधिकार छीननेका 
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भय, जीविका नष्ट कर देनेका भय, कार्य विगाड देनेका भय, उचित और न्यायसगत होने पर भी 
सहायता न देनेका भय, शस्त्राघातका भय, गुप्त बात प्रकट कर देनेका भय, पाप या चोरी प्रकाशन कर 
देनेका भय इत्यादि भय दिखाकर भी किसी महाजनका, नौकरी करने वालेका, पापीका, चोरका 
निबंलूका, दीनका और दरिद्रका धन लेलेना भी चोरी ही है । हे । ह | 


इस प्रकारसे किसी भी आडी ठेढी क्रियाओसे दूसरेको सताकर उसके परिश्रमके द्वारा कमाए 
हुए घनको नैतिक उपायोको छोडकर अन्य उपायों द्वारा छे लेना चोरों है। बल्कि यह कहना अधिक 
ठीक होगा कि यह न केवल चोरी है बल्कि डाका है। चोरी तो जिसका द्रव्य है उसकी अजानकारीमे 
छिपकर की जाती है पर ऐसा करने पर भी चोरी करनेवाला भयभीत होता है और समझता है कि मै 
चोरी कर रहा हूँ। पर अनैततिक त्रीकोसे उसे दवाकर या भय दिखाकर जो धन ग्रहण किया जाता है 
वह चोरीका सरताज डाका है | 

साहुकार, राज्याधिकारी, पूं जीपति, रईस, जमीनदार, राजा और महाराजा तथा इनके सब 
सहायक भमात्य, सेनापति और सैनिक इत्यादि यदि नैतिक धर्मंसम्मत्त उपायोको उपयोगमे लावें 
तो ही वे उक्त पदके अधिकारी है। यदि वे भी अनैतिक और धर्मंबाह्य उपायो द्वारा अपनों प्रजासे, 
मजदूरोसे और गरीबोसे धन लेलेते है तो वे भी भत्यन्त दवितशाली डाकू ही है। वे कभी चौय॑के पापसे 
नही बच सकते । सबसे बडी चोरी वहो हैं या ऐसा कहा जा सकता है कि चोरीकी यह अन्तिम सीसा 
है | अतएवं अत्यन्त पापदायक है। वह नरक निोदवासका निर्चित कारण है । 


इस प्रकार चौर्यका स्वरूप समझकर जो उससे दूर रहते है उनकी भव परम्परा तष्ट हो जाती हैं 
भर्थात्‌ वे दु ख परम्परासे मुक्त हो जाते हैं । भर यही उ्तका सुखदायक अचौयंब्रत्त है [५० 


प्रझन --ब्रह्म चयत्रतचिह्न कि मे वदास्ति भो ग्रुरो । 
हे गुरुदेव | ब्रह्मचर्य त्रतका क्या स्वरूप है, कृपाकर कहे । 


( उपजाति ) 
स्थाज्या स्वकीया ललना यदि स्यात्‌ कथापरासां वद का$रिति लीके | 
पूर्वोक्तरीतियंदि वास्त्यसाध्या त्याज्या परस्त्री स्वप्रात्मशान्त्ये ॥१००॥ 


व्याज्येत्यादिः--तात्पर्यमेततु--स्त्रीपरिग्रह रागपरिणामेनव भवति । रागादयस्तु स्वात्मविकारा एवं। 
यत स्वात्मस्वरूपविरोधिनर्चैते रागादय' । एवरेव ससारस्य परम्परा प्रवर्तते, दु खपरम्परा चोत्मचते । शुना झत- 
मस्थिचर्वण यथा तस्य मुखादेव रक्तल्तावणमुत्पाद्य रक्तस्वाद जनयति, तथैव स्थ्रीपरिग्रहणेषपि पुस पुरुपग्रहणमपि 
स्त्रिय स्ववीर्यरज प्रखवणाम्या स्वस्वशारीरिकशक्तिनाशकाम्या स्वात्मपाविश्यरोघकाभ्या सज्भमस्वाद जनयति। 
इत्येब प्रकारेण स्वश् रीरनाशमेव सज्जमसुखम्मन्यमानास्खु मोहिनस्स्वात्महिताद्‌ दुर्तरमेव प्रयान्ति | न तेषा कल्याण- 
स्मवति । कामवेदनया एवं स्त्रीपुमासां परस्परम्‌ 'इच्छत । वेदना तु मोहकर्मोदया । कर्मोदेयात्‌ क्रियमाणा क्रिया 
नियमादेव बन्धस्य कारणम्भवति कर्मवन्धस्तु ससारदढु खस्य मूलामति । लौकिकदृष्ट्याउपि कामक्रिया निर्लज्जताया 
एवं लक्षण प्रोच्यते न हि. कश्चित्‌ लौकिकोअ$ईपि ससन्‍्नागरिकलोक प्रत्यक्षपुर्वकमेव कामक्रिया केत्तु समर्थो$स्ति । 
यत्करणे खलु साधारणजनानामपि लज्जा वर्तते तत्खलछु पापमेवेति सुनिश्चितम्‌। कामबेदना जेतुमसमर्था अपि 
लौकिकजना परिगृह्मापि पत्नी लज्जापूर्वकर्मेव प्रच्छल्तरूपेणेच्छन्ति । जानन्ति ते सर्वेषपि सनन्‍्तानोत्पत्त्या यदेतानि 
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कामफलानि, तथापि न तत्क्रिया प्रकटरूपेण कत्तु" समर्था भवन्ति । कुर्वन्तो5पि प्रस्त्रीपरिग्रह वेश्यासड्भमञ्न केचित्‌ 
मोहिनो न निर्लज्जा सेवन्ते किन्तु लज्जयैव प्रच्छल्तसख्पेण सेवन्ते। सिद्धमेतेन यत्‌ कामस्य कथा5पि पापमेव । 
तत्कथाकारकाणामपि लोके भर्त्मना भवति यल्लज्जारहिताइचैते विटा । कामवासनया एवं सन्तानपरम्परा प्रवतंते, 
सन्‍्तानपरम्परा च ससार , ससारस्तु दु खस्य हेतुभंवति प्राणिना, इति स्त्रीपरिग्रह एवं पापमिति सिद्धम्‌ | एतज्ज्ञात्वा 
स्वस्त्रीमपि परित्यज्य स्वात्मन्येव रमन्‍्ते योगिनस्त एवं धन्‍्या निष्पापास्ते सद्य एवं निर्वान्ति दु खैमु च्यन्ते ते । ये 
किल हतवला मानसिकदौर्वल्येत कामार्तिता दग्धास्तैरपि विचार्य स्वस्त्रीपरिग्रह एवं कार्य । कदाचित्‌ स्वप्नेडपि 
परवनितासज्भमेच्छा न कर्त्तव्या । वेश्यासज्भमस्तु दुरत एवं परिहरणीय । परस्त्रीसद्धमेन स्वयमपि चौर इव 
अद्यान्तो भवति निन्‍्धो भवति, दण्डनीयो भवति राज्यापराधी च गण्यतेञ्सो, व्यभिचारिणो>्वंधसन्तानोत्पत्तिर्भवति । 
इत्येतैरपराघर्महद्दु खोत्पादर्क तत्‌ । स्वस्याप्यशान्ते कारण परस्यापि। इसत्येवप्रकारेण स्वपरात्तशान्त्ये परस्त्री- 
सद्भम परित्यज्य स्वस्त्रीमात्रसन्तुष्टस्य श्रावकस्य चतुर्थ ब्रह्मचर्याणुत्रत्म्भवति | १०० । 


सत्रीका ग्रहण रागपरिणामोसे होता हैं। रागादि परिणाम आत्माके विकार भाव हैं। आत्म- 
स्वभावकी प्राप्तिमि ये विष्तकारक हैं। इनसे ससारकी और दू खकी परम्परा बढती है। काम भोगके 
द्वारा सुखानुभव करनेवाले मोही स्त्री पुरुष कुत्तेके द्वारा किए गए हड्डीके चवेणके तुल्य अपने ही 
रजवीयंके प्रद्रवणसे, जो उनके शारीरिक बलका नाशक है और आत्मपावित्यका घात्तक है, अपनेको 
सुखी मानते हैं। जैसे कुत्तेको यह ज्ञान नही है जो सूखे हाडोसे यह रक्त नहीं भाता जिसे चाटकर मैं 
प्रसन्‍त हो रहा हूँ, अपि तु यह मेरे ही मुखसे न्िकलनेवाले रवतका स्वाद है जो हड्डीके सघर्षसे क्षत्त- 
विक्षत हो निकलने लगा है, उसी प्रकार कामवेदनासे पीडित स्त्री पुरुष परस्परके सज्भ मके सुख स्वादमे 
यह भूल जाते हैं कि यह क्षणिक सुख हमारे ही शक्ति हासका मूल हेतु है और अपने विनाशमे ही सुखका 
स्वप्न देख रहे हैं । कालिदास कविकी कथा है कि वह वृक्षकी जिस डाली पर बेठा था उसीको जडसे 
काट रहा था और प्रसन्न हो रहा था, ऐसे ही ये मोही प्राणी जिस शरीरकी डाल पर बैठे है और जिसके 
आधार पर उनका जीवन है उस शरीरकी जडभूत्त स्ववी्य॑ और रजका विनाश कर प्रसन्न होते है और 


इतने पर भी कभी अपनी हासिका विचार त्क नहीं करते। ऐसे मोही प्राणीके लिए स्वात्महित्तकी 
वार्ता बहुत दूर है । 


कामकी वेदना ही उन्हें इस म्‌्खता पूर्ण कायंके लिए बाधित करती है। यह वेदना कर्मोदय जनित्त 
है। मोह कर्मके उदयसे ससारके प्राणिमात्र इससे पीडित है | कर्मोदय जन्तित्त क्रिया नियमसे कर्मबन्धका 
हेतु है। कर्मवन्‍्ध ही ससारके दु खोका और परम्पराका मूल है। पारमार्थिक हृष्टिसे तो यह वस्तुका 
स्वरूप है जो नि सदेह पाप है । लौकिकहृष्टिसे भी यदि इस पर विचार किया जाय त्तो भी यह महा पाप 
है। कोई भी उत्तम नागरिक इस क्रियाको स्पष्ट रीतिसे लोगोके प्रत्यक्षमे नही कर सकता | ऐसा करना 
निर्लज्जता होगी। जिस कामको करनेमे साधारण जन भी लज्जाका अनुभव करें वह क्रिया उपादेय कैसे 
मानती जाय। उत्तम, मध्यम या साधारण जनोको छोड दीजिए, परस्त्रीसगम करनेवाले धूत॑ और वेश्या 
संगम करनेवाले महा पापी भी तथा स्वय व्यभिचारसे पेशा करनेवाली वेश्याएँ भी इसे गुप्त रूपसे ही 
एकान्तमे करते हूँ, प्रत्यक्ष रूपेण इसे करनेमे उन्हे भी अत्यन्त लज्जाका अनुभव होता है | सन्तानोत्पत्ति 
कामके ही फल हैं ऐसा जानते हुए भी सभी जन सल्तानकी इच्छा करते हुए, उसमे सोत्साह होते हुए 
और सत्तान होने पर उत्सव मनाते हुए भी काम भोगकी क्रियाको प्रच्छन्‍्त ही करते है। जिसे करनेमे 
लज्जा आवे, जिसकी चर्चा दूसरेसे करनेमे छज्जा आयें वह सुनिश्चित पाप है ऐसा लौकिक जन भी 
मानते हैं। कामभोग सन्‍्तानका हेतु हे और सत्तान परम्परा ही ससार हैं तथा ससार प्राणियोंके लिए 
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दु खका हेतु है इस प्रकार दुखका हेतुभूत कामभोग ही स्वंथा त्याज्य है। ऐसा जानकर जो ज्ञानी पुरुष 
स्वस्त्रीका भी परित्याग कर स्वात्मामे ही रमण करते हैं वे जीव धन्य हैं। ऐसे महापुरुष ही परिनिर्वाण- 
को प्राप्त हो स्वात्मोत्य अनत्त सुखको भोगते हैं । 


जो निबंल पूरुष कायरताके कारण अपनी मानसिक दुवंलता पर विजय नही पा सकते और 
कामारिति द्वारा जल हुए स्त्रीपरिग्रह की इच्छा करते हैं उन्हे परवनिताका सद्भम स्वप्लेमे भी न करना 


चाहिए और वेश्या सद्भम की तो कल्पना भी भयानक अनथ॑ंपरम्पराका हेतु है। वे घम्मंसाक्षी पूव॑क 
पाणिगहीत स्वपत्नीमे ही सतुष्ट हो । स्वस्त्री परिग्रही पुरुष लोकमे प्रामाणिक माना जाता है। वह अनेक 
अनर्थसि बचा रहता है। वह अपने गृहमे सुखी और शान्त रहता है। जब कि परस्त्रीसेवी चोरकी तरह 
सदा भणान्त रहता है । लोकमे वह ॒निन्दाका पात्र होता है, उसकी अपकीर्ति होती है, राज व पश्च 
दण्डको प्राप्त होता है, व्यभिचारी अवेध सन्तानोत्पत्तिको बढानेवाला होता है। उक्त प्रकारके दुखोको 
प्राप्तककर वह स्वयके लिए और परजीवोंके लिए भी महान्‌ मगान्तिका कारण हो जाता है । 


उक्त दृष्कृतिके कारण रावण विदवव्यापी महायुद्धका कारण बना । जिसकी आस्त्रोमे निन्‍दा गाई 
हैं और लोकिक जन तो आज भो उसकी मूर्ति बनाकर उसका अति अपमान करते हैं व बध करते हैं । 
मदके नशेकी तरह परस्त्री सेवी पुरुष भी उस व्यसनके नशेमे फस जाता है और नशेमे मोहित हो स्वपर- 
कल्याणके मार्गसे सवंथा दूर हो अपना और पराया अकल्याण इस लोकमे तो करता ही है साथ ही अपने 
अगले अनेक जन्मोको भी विग्ञाड लेता है ऐसा विचारकर पसस्त्री और वेश्यासज्भधका परित्यागकर 


स्वस्त्री मात्रमे सतुष्ट होना ब्रह्मचर्याणुत्रत है । १०० । 
प्रबन --सज्भ त्यागस्वरूपस्प कि चिह्न॑ं से गुरो वद । 
हे गुरुदेव | परिग्रह त्याग ब्रत्तका क्या स्वरूप है, कृपाकर मुझसे कहे-- 


( इन्द्रवज्ञा ) 


बाह्योउन्तरज्ो भवदो5$स्ति संगो ज्ञात्वेति मुक्‍्त्वा द्विविध ततस्तस्‌ । 
तिष्ठेत्स्वभावे यदि स्वात्मनो वाध्सक्रनश्नतं तस्य भवेत्पवित्रम्‌ || १०१ ॥ 


बाह्मेत्यादि:--स्वात्मव्यतिरिक्तपदार्थासक्तिरेव परिग्रह | स ह्विविष अन्तरज्ो वाह्मश्च। स्वात्मनो 
विकारास्तु मिथ्यात्व-क्रोष-मान-माया-लोभ-नवनोकपायरूपाश्चवुर्दचशसंख्याका अन्तरज़जसज्ञा । वाह्मास्तु क्षतर 
वास्तु-हिरण्य-सुवर्ण-घन-घान्य-दासी-दास-कुप्य-भाण्डरूपेण दशविध । असौ द्विविघो5पि सज्जी भवदो भवदु खकारक 
इति ज्ञात्वा य स्वात्मन स्वभावे तिष्ठति तस्य पवित्र सद्धत्यागन्नत भवति । यस्तु सम्पूर्णरीत्या उभयसज्ज परित्य- 
क्तु मसमर्थो5स्ति सोधपि यथायोग्य परिग्रहान्‌ परिमाय परिमितमेव स्त्रीकृत्य शेषाणा परित्याग करोति तस्य पद्चम- 


मणुब्रत स्थात्‌ । १०१॥ 

अपनी आत्मासे भिन्न पदार्थोका ग्रहण है, वह परिग्रह है। वह परियग्रह दो प्रकारका है-अन्तरज़ 
और बाह्य । आत्माके विकारस्वरूप भाव जैसे--मिथ्यात्व, क्रोध, मान, माया ओर लोभ तथा हास्य, रति, 
अरति, शोक,भय, जुग॒ुप्सा,स्त्रीवेद, पुवेद, और नपुसकवेद ये ४ अन्तरज्ज परिग्रह हैं और खेत, मकान,सोना, 
चादी, रूपया, अन्न, नौकर, नौकरानी, वस्त्र, कपडे ये दश बाह्य परिग्रह हैं। इन दोनो प्रकारके परिग्रहोको 
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पापदायक कुसज्भ समझकर जो छोड देते हैं वे परिग्रह त्याग महाक्तत्ती है और जो सम्पूर्ण रीतिसे उभय 
परिग्रहोको छोडनेमे असमर्थ हैं वे यथायोग्य अपनी भावश्यकताओ को कम करते हुए परिग्रहका प्रमाण 
करते हैं और परिमितमे अपना जीवन निर्वाह करते हुए शेष सब परिस्रह का त्याग करते हैं वे परिग्रह 


परिमाणाणुक्रती माने गये हैं ॥ १०१ ॥। 
--उपसंहार-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
पश्चाणुब्रतचिह्न' हि प्रोक्तमेवं शिवप्रदम्‌ । 
पालयन्तु सदा भव्याः स्वान्यात्मशान्तये मुदा ॥ १०२॥ 


पद्चेत्यादि :--एवमुवर्युक्तप्रकारेण पञ्चाणृन्नतचिहक्न पञ्नपापानामेकदेशत्यागरूपमणुब्रतपश्चक प्रोक्‍तमाचार्य- 
श्रीकुस्युसागरेण । तत्खलछु परम्परया शिवप्रदमस्ति । स्वान्यात्मशान्तये स्वात्मन परेषामपि शान्तिमिच्छन्तो भव्या 
सदा तत्पश्चाणुक्गत मुदा पालयन्तु ॥ १०२ ।। 


ऊपर वर्णित प्रकारसे परम्परासे मोक्षसुख प्रदान करनेवाले पश्च महापापो के एकदेश परित्यागढूप 
पश्चाणुब्रत जो गृहस्थ श्रावकोके योग्य है वर्णन किए गए है । जो जीव अपना कल्याण चाहते है तथा 
परोपकारकी इच्छा रखते हैं उन्हे इनका बडे प्रेमसे परिपालन करना चाहिए | 


पाप करनेवाला प्रत्येक व्यक्ति न केवल अपने लिए दु खोत्पादक है बल्कि वह परिवार, कुटुम्ब, 
जात्ति, समाज, प्रान्त व देश यहा तक कि ससारका शत्रु है। अशान्ति उत्पन्न करनेवाला है, भतएव स्वपर 
हानिकारक महान अशान्तिके हेतु इन पाचों पापोका त्यागकर अणुक्नतोका पालन करना चाहिए ।१०२। 


इत्यणुक्नतस्वरूपं चणितम्‌ । 
-“अष्टमूलगुणनिरूपणम्‌--- 
प्रन्‍त --श्राउ्धमु लूगुणानां तु कि चिह्न॑ं मे गुरो वद | 


: है गुरुदेव | जिनेन्द्रोक्त त्त्वो पर हढ श्रद्धा रखने पर भी श्राद्ध (श्रावक) को भात्महितकारक 
वस्तु तो चारित्र है, भत्त चारित्रमे मूल ब्रत क्या हैं, कृपया कहे-- 


है 


( अनुष्हुप्‌ ) 
सद्यमांसमधूनां हि सेवन स्पर्शनं तथा। 
थु «५ बे .< 
न कार्य दु खदं निन्‍्ध श्रावकेघमवत्सले। ।। १०३॥ 
सदा आणिसमाकीण्ण वठादिफलपश्वकस | 
न भस्‍्यमिष्टसिड्ये च तन्मलबतमिष्यते || १०४ || युग्मस्‌ ॥ 
भद्येत्यादि :--श्रद्धावत. श्रावकस्य कल्याणार्थश्वारित्रमुक्तमु । चारित्रश्न तत्‌ सर्वदेशपापपरित्यागरूप 
एकदेशपापपरित्थागरूपड्ल ति द्विविधम्‌ । प्रथम तावत्‌ दिगम्बराणाम्‌ | तत्स्वरूप तु प्रागेव सुनिधर्मप्रदीपे ग्र थे 


श्रोमदाचार्येण प्राक्‍्तम्‌ ५ ययार्थतया सर्वपापपरित्यागरूपमनगारब्रतमेव चारित्रम्‌ । तदेवोत्सर्गधार्ग । यो लोके 


राजमार्म प्रोच्यते । तद्धारणेइशवताना तु एकदशपापपरित्यागरूप श्लावकन्नतमस्ति | ज्ञासौ उत्सर्ग किन्तु अपू- 
श्ष 


ब्प 


32" श्रावकधर्मप्रदीप 


वादमार्ग एवं। अनगारब्रतहेतुत्वात्तस्पापि ब्रतत्वमायाति । सागारस्य मूलब्नतानि--यन्मद्यमासमघूना वट-पिप्पलो- 
दुम्बर-काष्ठोदुम्बर-पाकरफलानाञ्च परित्याग । एतेपा परित्यागेन विना न कोडपि श्रावकसज्ञा प्राप्नोति । चारित्र- 
मन्दिरस्य प्रथमसोपानश्च तन्मूलब्रतमस्ति । दयाधर्मारावफा खलु श्रावका मद्यादीनामासेवनन्तु तावतू दृरतरमेवा- 
स्ताम्‌ तत्स्पशनमपि निन्‍्दनीयमस्ति इति मन्यन्ते। परिपाककाले हिसाया खलु फलम्महदृदु खमेवास्ति इति ते 
जानन्ति । वठटादिफलपण्चके बहुजीवास्सन्ति सदा चोत्पद्चन्ते। तद्भक्षणे तेपा हिसावश्य सजायते एतद्विचार्य 
घर्मवत्सल कदापि न सेवनीय मद्याद्ष्टमम्‌ अमक्ष्याणि चैतानि सदा दयापरे ०३॥१०४। 


श्रद्धावाच्‌ श्रावकका कल्याण केवल श्रद्धामात्रसे न होगा, अपने कल्याणके लिए उसे जिनोक्त उस 
सन्‍्मार्ग पर जिसकी उसने श्रद्धा की है चलना भी होगा, उसे ही चारित्र कहते है । 


यह चारित्र पन्च पाप परित्याग रूप है। सम्पूर्णतया पद्म पाप परित्याग रूप ब्रत महात्रत है। 
यह दिगम्बरत्वको स्वीकार करनेवाले परम निस्पृही वीतराग नि सद्भ साधु पुरुषों द्वारा ही साध्य है । 
यह तिधेय मार्ग है जिसे राजमार्ग भी कहते हैं। जो हीन पुरुषार्थी पुरुष इस परम कल्याणकारक मा्गंको 
पालन करनेमे असमर्थ हैं उनके लिए एकदेश पाप परित्याग रूप यह श्रावकोका भणुब्रत है। यह अभप- 
वाद मार्ग है। मुनिमागंका निरूपण मुनिमागंप्रदीप नामा ग्रथमे आचार्य श्री कुन्थुसागर महाराजने किया 
है । श्रावकधरंका वर्णन इस ग्रन्थमे किया जा रहा है। 


श्रावकके चारित्रमे मूलब्रत ८ हैं ।--मद्यत्याग, मासत्याग, मधुत्याग त्तथा वड, पीपर, पाकर, ऊमर 
और कठ्मर इन पाँच क्षीर फलोका त्याग ये आठ मूलब्रत हैं। इन आठ मूलगुणोको धारण करनेवाले 
सम्यर्हृष्टिको श्रावक सज्ञा प्राप्त होती है, अन्यथा नही । मूलके अभावमे जैसे वृक्षमे शाखाएँ, फल-पत्र- 
निरथंक हैं, ऐसे ही मूलन्नतके अभावमे उत्तरब्रतोकी कल्पना भी निरथ॑ंक है । चारित्ररूपी मन्दिरकी 
यह पहली सीढी है । इस पर चढे बिना कोई चारित्रमन्दिरमे प्रवेश नहीं कर सकता । 


दया धर्के आराघक श्रावक इन मद्यादि पदार्थोका सेवन तो बहुत दुर की बात है स्पर्शन करना 
भी पाप समझते हैं। मासका भक्षण महान क्रूर कम है। मद्य चित्तश्रमको उत्पल्न कर अनेक पापोको 


प्रोत्साहित करता है। मधु मधुमक्खियोका सद्वित खाद्य है, जिसके खानेमे उन मधुमविखियोंके साथ 
ही उस खाद्य रूप मम उत्पन्त होनेवाले मक्षिका जातीय असख्य निकोत जीवोकी हिंसा अनिवायं है । 


इस प्रकार महान्‌ हिंसा पापके उत्पादक इच मकारत्रयका स्पर्शन भी दयाधर्माराधक श्रावकके लिए 
निन्‍ध है। इसके सेवनका फल उत्तर कालमे अत्यन्त दु'खप्रद है । 


बड आदि फल भी बहुतसे जीवित जीवोंके स्थान हैं । वे प्रत्यक्ष भी दीखनेमे आते हैं ओर असख्य- 


जीव ऐसे हैं जो दीखनेमे नही आते । इनको खानेमे इचकी हिंसा सुनिद्िचत है। यह भी अत्यन्त क्रूर 
कम है । पता विचार कर धमंके इच्छुक इनका कदापि सेवन नही करते | इन आठोका त्याग ही भाठ 


मूल गुण या आठ मूल ब्रत कहलाता है। ये आठो सवंथा अभक्ष्य हैं ।(०३॥१०४। 


जा 


प्रद्त --अभक्ष्यवस्तुत्यागस्य हेतु' को विद्यते वद । 


? उनके त्यागका 
आठ पदार्थों को ऊपर अभक्ष्य कहा गया है। सो है गुरुदेव! अभक्ष्य कया है 
क्या हेतु है ? उनका त्याग क्यो करना चाहिए। इनके सिवाय भी अभक्ष्य और होते हैं क्या ? हैं तो 


कौन कोन हैं ? कृपाकर कहे-- 
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( अनुस्हुप्‌ ) 


तुच्छफलाइभक्ष्याणां दयाधमंग्रणाशिनाम्‌ | 
के कप थे 45 
भक्षणं स्पशनब्चापि न कार्य भवभीरुभि ॥ १०५॥ 


तच्चलितरस वस्तु न भक्ष्यं व्याधिवर्धकम्‌ | 
पू्वोक्तविधिसाध्यात्स्याद्धि छोके शान्तिदा मति ॥| १०६ ॥ युग्मस्‌ ।। 


तुच्छेत्यादि :--यन्न भक्षणीय स्यात्तदेवाभक्ष्यम्‌ । यद्भक्षणे त्रसजीवाना घात स्थात्‌ तदभक्ष्यमित्येकम्‌ । 
यद्भक्षणे वहुना स्थावरजीवाना घात स्यात्तद्वितीयमभक्ष्यम्‌ । यत्किक मोहञ्जनयत्ति चित्त अआ्रामयति तच्छेवनमपि 
न करणीयम्‌। तत्करण तु तृतीयमभक्ष्यम्‌ । यद्‌ भक्ष्यमपि उच्चकुलीनैर्धर्माधिरूढैमहापुरुषर्न भक्ष्यते तद्भक्षणमपि 
चतुर्थमभक्ष्यम्‌ू । यच्च भक्ष्यमपि स्वशरीरप्रकृतिविरुद्ध रोगोत्पादक रोगाग्यवस्थायामपथ्यकारकमस्ति तद्भक्षणमपि 
दोषास्पदमेव न्नतिनामस्ति इति पशञ्नविधमस्ति । ग्रन्थान्तरे प्रसिद्धानि द्वाविशतिसख्यकानि तु अभक्ष्याणि पूर्वोक्त- 
कारणरेव त्याज्यानि सन्ति | यदि द्वाविशतिसख्यातो वहिभू'तानि अपि वस्तूनि अभक्ष्यलक्षणलक्षितानि स्थुस्तदा 
तान्यपि अभक्ष्याणि इति निश्चेतव्यम्‌ | तुच्छफलेषु सप्रतिष्ठितत्व वर्तते तस्मादनन्तस्थावरप्राणिविधातो भवति 
तद्भक्षण । बदरीफलादिषु च तुच्छफलेषु त्रसजीवानामपि स्थानानि सन्ति न तु अतितुच्छफलाना शोधनम्भवितुमह ति 
तस्मात कारणात्‌ दयाधर्मविनाशकाना तेषा भ्रक्षण स्पर्शनश्ञ भवदु खभीरुमि श्रावकैर्त कर्त्तव्यमिति । स्वप्राकृतिक- 
स्वादत चलितस्वादानामपि वस्तूना भक्षण न करत्तव्यमू। तदपि नानात्रसजीवाना योनि: । अत भक्ष्यमपि वस्तु 
यदा स्वादत विचलित स्यान्न तदा भक्षणीय तत्‌ ! इति पूर्वोक्तविधिना अभक्ष्यभक्षणत्यागात्‌ द्याधर्मसरक्षणात्‌ 
शान्तिप्रदायिनी बुद्धिरुत्पय्यते । १०५ । १०६ ।- 


जो पदार्थ खानेके अयोग्य है वह अभक्ष्य है। खानेके अयोग्य पदा्थ पाँच कारणोसे होते हैं । 
( १) जिनके खानेमे त्रस जीवोका घात हो। जँसे--पद्मोदुम्बरफल, राज्रिमे निष्पन्न भोजन, मवखन, 
( मर्यादा बाहिर ) मधु, बरफ, द्विदल, बेगन, अचार इत्यादि । 


( २) जिनके खानेसे बहुत्तसे स्थावर जीवोका घात होता हो। जेसे--कन्दमूल, बहुबीजा, कोपल, 
बालहूअवस्थावाले फल इत्यादि सप्रत्तिष्ठित वनस्पतियाँ | 


( ३ ) जिनके खानेसे चित्तमे भ्रम पैदा हो, नशा चढे, उन्मत्तता बढ जाय, पागलूपन भा जाय | 
जेसे--मदिरा, गाजा, भाग, तम्बाखू, अफीम आदि। 


( ४ ) जो उच्च कुलीन धर्मात्मा व्रत पुरुषो द्वारा सैवन नही किए जाते है वे पदार्थे चौथे प्रका रके 
अभक्ष्य हैं। लोकविरुद्ध पदार्थंका भ्रक्षण लोकनिन्च होता है । जेसे--लहसुन, प्याज आदि | यद्यपि ये 
जमीकन्द होनेके कारण भी अभक्ष्य हैं तथापि लोकविरुद्ध भी है । जो जमीकन्दका त्याग नही किए वे भी 
उनका भक्षण कुलीन होनेके नाते नही करते हे । देश भेदसे इसमे भेद पड जाता है। जिस प्रान्तमे जो 


आग होने पर भी लोकनिल्य हो वह ब्रतीको सेवत नही करना चाहिए। अजानफल भी इसी 
श्रेणीमे है । 


(५ ) जो पदार्थ शुद्ध होने पर भी रोग्रोत्पादक हो या रोगावस्थासे मपथ्यकारी हो या सहज ही 
प्रकृत्िके विरुद्ध पडता हो वह पदार्थ भी अभक्ष्य है। इसके भक्षण करनेसे मनुष्य रोगी होने पर घर्म॑ 
कमंसे विहीन हो जाता है। सक्‍लेश परिणाम होते हैं, अत हेय है। दूसरी-बात्त यह है कि शरीरमे 


१०८ श्रावकघर्म प्रदौप 


रोग होने पर अनेक रोगोके कौटाणु उत्पन्न हो जाते है। शरीरमे कभी भी विकार हो जीवाणु अर्थात्‌ 
सृक्ष्म जीव अनन्त उत्पन्त हो जाते हैं और उत्तका मरण भी भवश्यभावी है | अत्तएव ऊपरके ४ कारणोसे 
रहित शुद्ध भी पदार्थ अहितकर, अपथ्य भौर रोगोत्पादक होनेके कारण हिसाका हेतु है अत्त अभक्ष्य है। 

जिन २२ अभक्ष्योको ग्रन्थान्तरोमे वर्णित किया है वे सब इन पाँच कारणोमेसे किसी कारण से 
ही अभक्ष्य हैं। जो पदार्थ अपने सहज परिणमनसे भ्रष्ट होकर सडने लगता है वह स्वादसे विचलित 
हो जाता है। ऐसे स्वाद चलित पदार्थमे असख्य त्रस राशि उत्पन्त हो जाती है, अतः वह कदापि भक्ष्य- 
नहों हो सकता। भले ही वह उक्त पाँचो कारणोकों बचाकर अत्यन्त शुद्ध रीतिसे ही क्यों न निष्पन्त 
किया गया हो | विष आदि पदार्थ भी इसी तरह हेय है जब कि मारक हो | आर्थात्‌ उन्ससे जीवन 
रक्षा न होकर जीवननाश हो। जो उक्त पाँच अभक्ष्यके कारणोसे रहित हैं और मारक शक्तिसे रहित 
होकर जीवनप्रदायित्ती शक्तिको प्राप्त होकर औषधि रूप हो गए हैं वे अभक्ष्य नही हो सकते हैं । 

जो पदार्थ अशोधित हो वे भक्ष्य होने पर भी उस अवस्थामे अभक्ष्य है, कारण सचित्तत्व होनेकी 
मर्थात्‌ तचस सहित होने की उनमे सभावना है। बेरका फल, मकोय आदि छोटे छोठे फछ जो फोडकर नही 
खाए जा सकते या ऐसी वनस्पत्ति या साग जिसे फोडकर शोध नही सकते वे भी अभक्ष्य की श्रेणीमे 
गर्भित है। जो पदाथ्थं देखनेमे जीव जन्तुके आकारके हैं, भर्थात्‌ त्रस जीवके विजिष्ट आकारके हैं, जिनके 
खानेमे खानेवालेके चित्तमे ऐसी ग्लानि पेदा हो जाती है कि इसका खाना अमुक प्राणी को खाने जेंसा 
लगता है या मास समान दीखता है । इस प्रकार उसमे यदि अभक्ष्यका सकल्प आ जाय तो वह भी पदार्थ 
अभक्ष्य है । 

अभक्ष्य भक्षणसे वृद्धि भ्रष्ट होती है । दयाधमम नष्ट हो जाता है। क्रूरता उत्पत्न हो जाती है | 
लोभादि कषायोका प्राबल्य हो जाता है । अत शान्तिके इच्छुक धर्मात्माओकी अभक्ष्यके भक्षणका त्याग 
करना चाहिए | इस तरह श्रावकके आठ मूलगुण बताए गए हैं। १०५। १०६ | 


मूलब्रतातिचारवर्णनम्‌ 


प्रदन --वदातिचा रकाः पत्नौदुस्वरस्य कति प्रभो। 
हे प्रभो | पाँच उदम्बर फल त्याग रूप ब्रत्तको पालनेवाला जिस प्रकारसे अपने ब्रतको निर्दोष 


पालन कर सके, इसके लिए उस ब्रतके अतिचारोका वर्णन करिए | वे कितने और कौन कौन हैं-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
यावद्येषां फलानां तु शुणधर्मों न ज्ञायते ॥ 
न तावदू भक्षण तेषां कार्य तच्चार्थथेदिभि ॥१०७॥ 
फ्लानामपि चान्येषां कत्वा चुूर्णश्व छेदनम्‌ ।। 
ज्ञात्वा जीवांस्ततस्त्यक्त्वा कार्य पश्चाद्धि मक्षणम्‌ ॥१०८।॥ 
त्रसजीवसमाकीण फल सेव्यं॑ न ततक्ततः । 
अतीचारविमुक्तं हि. इलाध्यं तस्थ व्रत भवेत्‌ ॥१०९॥ विशेषकम्‌ ॥ 


यानि फलानि खल ब्रतिनोष्परिचितानि सन्ति । यावद्‌ येषा भक्ष्यल्वामक्ष्यत्वविपये निर्णयो न जातस्तावत्त पा 
भक्षण दोपास्पदमेव । स्वस्थापि प्राणातिपातस्तस्मात्‌ सभवति ! तस्मादपरिचित फल न भक्षणीयम्‌ । मन के 
मपि फलादीनाअ्र्ण विकादग्यपि औपध जीवरहितावस्थायामव भक्ष्य स्थातु अत शझोधित भक्षणीयम्‌ | त्रस्ा 


संष्ठिकाचार १०९, 


समाकीर्णानि अन्यान्यपि फलानि न भक्षणीयानि । वदरीकलादीना शोबने४पि जीवाना सभावना भवति अंत न 
भक्षणीयम्‌ । एवं विचारपुर्वक ब्रतमेव इलाघ्य भवति अतिचारैश्च विमुक्त भव॒ति | १०७। १०८। १०९ । 


जिस फलको ज्रत्ती पुरुष भक्ष्य है या अभक्ष्य ऐसा निर्णीत नही कर सकते वह कभी भक्ष्य नही 
हो सकता । ज्ञानी पुरुषको वह कभी नही खाना चाहिए । उस प्रमादसे अभक्ष्य भक्षणमे भा सकता है। 
विना जाने हुए फलको खानेसे खुदका भी मरण या रोगादिकका होना सभव है। 


एवं और भी फल आदि वस्तुएँ जो सुखा ली जात्ती हैँ और जिनके टुकडे-टुकडे करके रख लिए 
जाते हैं या चुंणं या गोली वनाकर भौपधिके काममे लाए जाते है उन सबको अशोधित खाना दोषास्पद 
है । णोघ कर ही निर्जीवावस्थामे उनका सेवन करना चाहिए। त्रसजोब सयुक्त बेर, मकुइंया, जामुन 
और अचार भादि अभक्ष्य ही है। वेर आदि शोघनीय हो भी जाय तो भी उनसे त्रस जीवोकी सभावना 
है । अत अभक्ष्य ही है। इस प्रकार विचारपृवंक भोजन करनेवाले पुरुषका व्रत ही निरत्तिचार और 
प्रशसा योग्य होता है । १०७।१०८॥१००। 

प्रइनत --सासातिचारचिह्लू कि विद्यते से गुरो वद ॥ 


हे गुरुदेव ? मासके सर्वंधा परित्याग रूप क्त्तको पालनेवाले व्रत्तीको भी जिन कारणोसे मासभक्षण 
सबन्धी अतिचार प्राप्त होते है उनको वताइए-- 


५ ( अनुष्ठुप्‌ ) 
चम्मपात्रे धृतं तैले हिंगु नीर तथा घृतस | 
त्यक्तमांसाइनेस्त्याज्यमेवमन्यद्यथागमम्‌ ॥| ११०।। 


चर्मेत्यादि'--चर्मणि धुत तैल हिंगु नीर घृत वा यत्किश्विदपि भोज्य पेय वा तन्मासदोपापादकमस्ति । 
नखरोमादिसयुक्तमपि भोजन मासातिचारोत्पादकमास्ते । यस्मिन्‌ वस्तुनि इद मासमिति सद्धूल्पों जायते तद्भक्षणेंष्पि 
मासातिचारों भवति । अत त्यक्तमासाशरन मासब्रतधारिभिरेते अतिचारा यथागम परिहर्तत्या | ११० । 


चमडेके वर्तंनमे रखी हुई वस्तुका भक्षण मासातिचारोत्पादक है। जैसे घी, तेल, हीग और जल 
आदि पदार्थ अनेक प्रास्तोमे चमडेकी समशकमे रखे जाते हैं। चमडेकी चालनीमे चाला हुआ, चमडेकी 
तराजूमे त्तौछा हुआ तथा चमडेके सूपेमे रखा हुनभा आटा आदि अभक्ष्य हैं। गौर जो भनाज घोकर 
शुद्ध किया जा सकता है उसे घोकर शुद्ध कर ही काममे लाना चाहिए | भोजनमे यदि लख रोमादिका 
सपर्क भा जाय तो वह नही खाचा चाहिए। रोम शरीराण है अत रोम सख आदि सहित ( स्पृष्ट ) 
पदार्थ न खाना चाहिए। इसी प्रकार जिस पदार्थमे यह मास है ऐसा सकल्प हो जाय उसे खा लेना भी 
भासातिचार है। इनका वर्जन ब्रतीको अवश्य करना चाहिए। मासभक्षीके हाथका तथा उसके व्तंनोमे 
बना भाह्वार भी सवंधा त्याज्य है। ११०। 


प्रष्न --सद्यातिचारचित्न कि व्तते मे गुरो बद। 


है गुरुदेव, मयत्याग ब्रतके दोप कौन कौन है, कृपाकर बताइए-- 


( अनुष्ठुप ) 
मझ्पायिकरस्पृष्ट भोजनमपि दोपझूत्‌। 
न सेव्य निस्ठित वस्तु स्वादतःचलित तथा ॥१११ )| 


९ (० श्रावकघमंप्रदीप 


सचयपायीत्यादि:---गुढादिपु गदोत्पादकेप्वन्येपा द्रव्याणा सम्मिश्रणात्‌ कालान्तरें मद्यमुत्यचते । तत्‌ खलु 
ये पिवन्ति ते मद्यपा । मद्येघ्नेके त्सा समुत्यथन्ते, तत्पाने च प्रियन्ते । स्वचित्तस्योन्मादेच्छया खलु सेवन्ते मद्यम्‌ । 
तद्वत्‌ स्वस्वादत विचलित॑ भोज्यमपि सन्धानात्‌ मद्यमिव श्रसजीवसमाकीर्ण भवति, तस्मात्तदूभक्षणे मधस्यैवाति- 
चार स्यात्‌ । मदोत्पादकानामन्येपामपि पदार्थानामासेवन मद्स्यैवातिचाराय भवति । मद्यपाना करस्पर्शाल्तिष्पल्त- 
मन्‍्तादिकञ्ललादिकश्च नो ग्राह्म ब्रतिभि । यत न खलु चित्तश्रमवता कश्चित्मत्यव । तद्‌ भरक्ष्यं वा स्थात्‌ अभक्ष्य 
वा स्यात्‌, न तस्य तयोविवेको$स्ति । य खलु तत्करस्पृष्टमन्तादिवा पानादिक वा सेवते तस्य न स्थादूभोजनस्य 
शुद्धि । तत्पासज्भेन तत्मयुक्तानामपि भाजनानामुपयोगा स्यात्‌। मद्स्पृष्टे भाजने मोजनमपि तद्दोपाघायक स्थात्‌ । 
एवं तत्ससर्गात्‌ मद्यात्‌ विरक्तिदपच नश्यति तस्मिन्ननुरागश्चोत्यद्यते, सत्पेव ब्रत च नश्यति । तस्मादतिचारान्‌ 
परित्यज्य व्रत रक्षणीयम्‌ ॥। १११ ॥! 


गुड आदिसे मदोत्पादक अन्य पदार्थोकों गलाकर मद्य बनाया जाता है। उसे पीनेवाले मच्यप 
कहलाते है | मद्यमे भनेक त्रस जीव उत्पन्न होते हैं, जो मच्यपानसे नष्ट हो जाते हैं। उन्माद को उत्पन्न 
करनेके लिये ही छोग मद्यका सेवन करते हैं। इसीग्रकार जो पदार्थ मदोत्यादक हो और जो पदार्थ 
सड जानेसे अपने स्वादसे विचलित हो गये है उनका सेवन मय्यके दोषको ही उत्पन्न करता है। मय 
पीनेवालोकी सगति करना, उनसे सम्बन्ध बढाना, उनके साथ बैठकर भोजन करना, उनके हारा 
बनाया अन्न व जल ग्रहण करना, उनके द्वारा उपयुक्त वर्तनोमे भोजन आदि करना ओर उनके बाल- 
बच्चोसे अपने वालबच्चोकी जादी आदि करना ये सब मद्यके अतिचार हैं। इन कार्योसि मद्नके प्रति 
होनेवाली विरक्तता मिट जाती है और मद्यके प्रति अनुराग क्रमश वढता जाता है । कुछ ही समय वाद 
ऐसे लोग स्वय मद्यपायी हो जाते हैं। उनका भक्ष्याभक्ष्यका विवेक उन अविवेकियोकी सग्रतिसे नष्ट 
हो जाता है। अभक्ष्यके प्रति घृणाका भाव उठ जाता है। यह विचार कर मद्यके उक्त अतिचारोंसे दूर 


रहकर अपने ब्रतकी रक्षा करनी चाहिये। १११॥ 
प्रदत्त --मध्वतिचारचिह्न कि वर्तते मे गुरो बद । 
हे गुरुदेव | मधुत्यागब्रतमे भी कोई भतिचार होते हैं ? यदि होते हैं तो पाकर समझाइए-- 


( अनुष्डुप्‌ ) 


त्रसजीवसमाकीर्ण कुसुम चान्यद्वस्तुकमू। 
मधुस्पुष्ट सदाष्इय त्याज्य तच्चारथवेदिभिः ॥११२॥ 


श्रसेत्यादि --त्रंसजीवाना हिंसादोषाघायकत्वाद्यथा मधु त्याज्य त्या त्रसजीवसमाकीर्ण अन्यदपि वस्तु 
त्याज्यम्‌ । तद्भक्षणे तद्ब्रतातिचार स्यथातू । कुसुमेपु क्षुद्रजन्तुका तन्मत्तगन्धग्रहणेच्छया रसेच्छया थे समागच्छन्ति । 
ते तु तत्रवानुरक्तास्सन्‍्त निवसन्ति न परित्यजन्ति तदावास प्राणान्तें$पि । सरोजें भ्रमराणा-तद्गन्धलोभेन मरण 
जगति प्रसिद्धमेव । तज्जातीयानामन्येषामपि जन्तूना तादृष्येव स्थितिरस्ति । तस्मातू कारणात्‌ प्रायेण पुष्पाणामशन 
न कर्त्तव्यम्‌ । छृते च तदशने भध्वतिचार स्यात्‌ । मधुस्पृष्टे भाजनेडपि भोजन न कार्यमू । तथा मधुस्पृष्ठ अन्यदपि 
वस्तु न ग्राह्म । नेत्राक्षनादौ दन्तरोगादावपि मधों प्रयोग न कर्तव्य ।" औषधिरूपेणापि छेपादौ तस्य प्रयोग 
दोषाघायकोषतिचार एवं स्थात्‌ । १६९ । 

मधु तरस जीवोका कलेवर है और त्रसोत्पादक है अतएव अग्राह्म है । इसी प्रकार उक्त दोषोंसे पूर्ण 
जो भी पदार्थ हैं उनका सेव करना मधघुन्नतके लिए ही दोषाधायक है। फूछोमे उसकी गध गौर रसके 
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लोभी छोटे छोटे जन्तु सदा बसते है और प्राणान्त हो जानेपर भी उनको नही छोडना चाहते | कमलमे 
गंधके लोभमे भ्रमरके मरणको प्राप्त हो जानेकी कथा जगत्मे प्रसिद्ध है। इसी प्रकार अ्रमरकी ही 
जातिके अन्य क्षुद्र कीटाणुओकी भी यही स्थित्ति है। उक्त कारणोसे प्रायः फूलोका सेवच नहीं करना 
चाहिए । जो पुष्प शोघे जा सकते हैँ--स्पष्टतया त्रस रहित किए जा सकते हैं, भावश्यकत्ता होने पर 
उत्तका उपयोग कर भी सकते हैं, तो भी ऐसे पृष्ष जो थोधे नही जा सकते, या शोघे जानेपर भी जिन्पर 
क्षुद्र जन्तु उडकर बैठ जाते हैं, या जो सदा जीवसमाकीर्ण ही रहते हैं ऐसे नीमके फूल केतकी पुष्प आदि 
सर्वथा परिहारके योग्य है । 

मधुस्पुष्ट भोज्यको ग्रहण करना, मधुस्पृष्ट भाजनसे भोजन करता भी अतिचार है। नेत्रमे, 
दांतोमे, और गुदामे, उत्पन्न हुए अनेक रोगोमे जो मधुका प्रयोग किया जाता है वह भी दोषाधायक है। 
अर्थात्‌ औषधिके रूपसे लेपादिके लिए भी मधुका प्रयोग मधुव्ततवालेके लिए अत्तिचार ही है। भत 
अतिचारो का परहेज कर क्रत्तको निर्मल बनाना ही श्रेयस्कर है। ११२। 


अथ सप्तव्यसनातिचार 
प्रइव :--ूतातिचारचिक्न॑ कि वर्तते मे गुरो बद १ 
है गुरो | दत्त ब्तके दोपाधायक अतिचारोका वर्णन कीजिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
क्रीडतश्च मिथो छ त दृष्टवा जीवान्‌ कदापि न । 
तुष्येतपलायनं लछोमात्‌ कारयित्वा पश्ोस्तथा ॥ ११३॥ 


क्रीडतइ्चेत्यादि :--धूतक्रीडा कुर्वत्ता समर्थन तेपा प्रद्यसा यूतक़रीडादर्णने समुत्सुकता तहर्शनात्‌ 
सतोष एव सर्वेशपि द्यूतातिचारा । जयपराजयेच्छया पशूना पलायनक्रीडा चूतमेंच । होढादिना मन प्रसत्त्यथ॑ यत्कि- 
ड्चिदपि क्रियते तत्सरवम्पि द्ूतक्रीडात्यागन्रतस्यातिचारेषु गर्भितमेव। यथा घूतक्रीडा विशिष्टरूपेण रागद्वेषादी- 
नुत्पादयति तद्गत्‌ तत्सवंभ्पि । तस्मात्तत्परिवर्तनेन ब्रत रक्षणीयम्‌ । ११३ । 


जुआ खेलना जेसे विशिष्ट राग हेष छोभ और मोहका उत्पादक होनेसे श्रेयोमार्गका विधातक है 
उसी प्रकार वे सब कार्य जो यूत क्रीडाके समय ही विशिष्ट राग-हेषको उत्पन्न करते हो वे सब थ तक्रीडा 
जेसे ही हैं। और उनका सेवन व्रत्ती पुरुषके लिए अततिचार है। हे 


| पशुओका लडाना, दोडाना, व परस्पर सघष॑ करा देना ये सब राक्षसी प्रकृत्तकि आनन्ददायक 
कार्य दोषोत्पादक हैं। ये लोग पशुओकी पराजयसे अपनी पराजय और उनकी घिजयमे अपनी विजय 
मानकर उत्तमे मारणान्तिक सधपं उत्पत्न करा देते हैं। यह सब महान्‌ दोषाधायक है | 
होड लगाकर जीत हारकी शर्त रखकर जो भी खेल खेले जाते हैं, जिनका अभिप्राय आर्थात्‌ 
उददं दय केवल अपने दुरभिप्राय और दुरिच्छाओकी पूत्ति हैं, परपराजय, परनिन्दा, परावनत्ति तथा 
स्वविजय, स्वप्रशसा ओर स्वाहकार ही जिनका प्रतिफल है वे सब काय॑ जेंसे ताश खेलना, चौपर, 
सत्तरज, घुडदोड आदि दय तके समातच ही दोषाधायक होनेसे अत्तिचार हैं । “ 
पर स्वास्थ्यरक्षा, ज्ञानवृद्धि और सदाचारकी उचन्नत्तिके उद्दे इयसे किए जानेवाले और उच्त उद्दे श्यकी 
पूर्ति करनेवाले होड़के कार्य दोषाधायक नही है| उससे मनुष्यकी उन्नति होती है विद्या बढती है, स्वास्थ्य 
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अनुकूल होता है | सदाचारकी वृद्धि होती है | जँसे-सदाचारी छात्रको पारितोषिक देनेकी शत लगाकर 
घोषणा करना, अमुक ग्रथमे अच्छे नवरोसे पास होनेपर अमुक पारितोषिक प्राप्त होगा आदिकी घोषणा 
करना तथा अनुत्तीर्ण होने पर शारीरिक व आर्थिक दण्डकी घोषणा करना इत्यादि ये सब कार्य ग्राह्म 
हैं, क्योंकि ये बालकोको थ त्तादिसे दुरकर ज्ञानाज॑न और स्वास्थ्य तथा सदाचार वद्धंनकी प्रेरणा करते हैं। 


किसी भी कार्यंका गुणदोष उसके उद्दं श्यपू्तिके ऊपरसे ही लिया जाता है। एक ही कार्य दोषोत्पा- 
दक होनेसे हेय और गुणोत्पादक होनेसे उपादेय हो जाता है। मुनिपर उपसर्ग करनेवाले सिंह मौर 
सिंहसे मुनिकी रक्षा करनेकी इच्छा रखने वाले शूकरमे जब सपघर्ष हुआ तब दोनो एक दूसरे पर 
प्रहार करते थे, मारते काटते थे, यहाँ त्क कि अन्तमे दोनो मृत्युको प्राप्त हो गए। एक दूसरेको मारते 
के दोनो दोषी हुए फिर भी शूकर स्वर्ग गया और सिंह नरक गया | दोनोके कषायें थी पर दोनोंके उह्ं श्य 
भिन्‍न थे, इसलिए एक ही कार्य करने पर दोनोके परिणामोमे महान्‌ भेद था, अतएव उनके फलमे भी 
भेद हुआ | इसी प्रकार होड लगाकर शर्तके साथ भी सदभिप्रायपूरक जो कार्य किए जाँयगे वे दोषोत्पादक 
नही हैं। किच्तु उसी प्रकारकी शर्त लगाकर लोभादि अभिप्राय पूरे करनेकी इच्छासे या दुसरेकी त्तीचा 
दिखानेके अभिप्रायसे, अपने अहकारको पोषण करनेके अभिप्रायसे, अपनी प्रशसा हो अत्त्यकी निनन्‍्दा 
हो जाय इस अभिप्रायसे जो क्रोडाएँ की जाती हैं, रागद्व षवर्धत ही जिनका एकमात्र फल है वे चूत 
क्रोडाके अतिचार हैं । | 

जुआ खेलनेवाले मनुष्योके कर्तव्योका समर्थथ करना उनके कार्योकी प्रशसा करना, जुआके 
खेल देखनेकी उत्सुकता होना, उन्हे देखकर सतुष्ट होना, जुभा खेलनेका उपदेश देना, उसके लिए दूसरो- 
को प्रेरणा करना, जुआरियोको रुपया वगेरह उधार देकर जुआ खिलवाना, उन्हे स्थानकी सुविधा देना 
इत्यादि सब कार्य उसी दयूततन्रतको नष्ट करनेवाले अतिचार हैं जो कालान्तरमे अनाचा रके हेतु हैं। अत 
इत्त सबका परिहार कर ब्तको निर्मल बनावे । ११३। 


प्रबल --वेदयात्यागातिचारस्य कि चिह्म' विद्यते बद 0 
वेश्याव्यसनत्याग ब्रतके अतिचार कौन हैं, कृपाकर है गुरो कहिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
वार्तालापः तया साथ न कार्यो घार्मिकेजनो । 
न बेश्यागीतनृत्यादि पर्येद्‌ गच्छेग्न तदशृहम )॥ ११४७ ॥ 


वार्तेत्यादि --पेश्याव्यसनत्रतिन वेश्यानृत्यद्रशंन तद्गीतश्रवण तद्गृहगमन तया सह वार्तालाप तया 
सह व्यापारादिकश्न न करणीयम्‌ । यतस्तत्सर्व तद्न्तातिचार एवं । ११४। 

वेदयाव्यसन त्याग ब्रतकी रक्षा करनेवाले को चाहिए कि वह उसके प्रति प्रेरणादायक प्रत्येक 
कार्येसे बचे | वे सब उस ब्रतके अतिचार हैं। जैसे वेदयाका नृत्य देखना, उसका गाना सुनना, उसके धर 
जाना, उससे वार्ताछाप करना, उसके साथ लेनदेन व्यापार आदि करना, उसे अपने गृहमे रहनेको 
स्थान देता, वेष्याव्यसनियोकी सगति करना, उन्हे वेश्याके प्रति अनुरागी बनाना, उन्हे आधिक 
सहायता देना ये सब उस ब्रत्तको नाश करनेके हेतु हैं। चित्रके द्वारा या सिनेमा आदिके द्वारा भी वेदया- 
नृत्यदर्दांन या वेश्यागीतश्रवण इस ब्रतके लिए दोषास्पद है | ११४ | 


चल 
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प्रदत्त --स्तेयातिचारचिह्न॑ कि विद्यते से गुरो वद । 
हे गृरुदेव ! चोरी व्यसन त्यागब्नतके अतिचारोका प्रत्तिपादत 'कीजिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
धनधान्यादिकमग्रा््म॑ परस्यान्यायतशछलात । 
यतों ब्रत भवेत््‌ पूणं छोकद्वयसुखावहस ॥११७॥ 


धनेत्यादि ;---अन्यायमार्गत विश्वासघातात्‌ छलव्यवहारात्‌ परेषा धनधान्यादिवस्तुना यद्‌ ग्रहण तत्सव॑ 
पबौर्यव्यसनत्यागब्रते दोषास्पदमेव । इत्येवमेतानतिचारान्‌ परित्यज्य विश्वास समुत्याय नैतिकाचाराविरोधेन सहज- 
सद्व्यवहारेण धनोपार्जन कर्तव्य नान्‍्यथा एवं करणे तु उभयलोके सुखावाप्ति स्थात्‌ ब्रत च पूर्ण भवेत्‌ ॥११५॥ 


चोरोका त्याग करनेवाला व्यक्ति कदाचित्‌ चोरी न करते हुए भी परके धन, धान्य, पशु भादिके 
पदार्थोको अथवा राजकीय, व्यापारिक, सामाजिक, धासिक तथा कौटुम्बिक अधिकारोको भन्य मार्गसे, 
विश्वासघात करके और कपट करके छीन लेवे तो यह सब चौयंत्यागन्नतके ही दोष हैं ॥|११५॥ 

प्रदत्त --अखेटकातिचाराणां कि चिह्न विद्यते गुरो। 

हे गुरुदेव | आखेटक व्यसनके कौनसे अत्तिचार है, कहिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
मदह्यां लिखितचित्राणां भित्तिकाष्ठपटादिषु । 
पु ९ 4 (१७७ दिभि 
छेदन मेदनजञ्चूण न काय धम्मवेदिभि। ॥११६॥ 
सह्यासित्यादि --पृथिव्यामुल्लिखिते तथा भित्त्यादो काष्ठनिभिते पटादिके वस्त्रादों कर्गले वा चित्रिते 
चित्रादी मनुजोध्य इति सकल्प जायते। उक्तप्रकारेण संडकल्पिते जीवे छेदनादिकमगभग्रांदिककरण करत्तंन वा 
आखेटककर्तुनिर्दयपरिणामहैतुत्वात्‌ त्याज्य धर्मज । यथा मनसा जीवच्छेदन मारण वा दोष तथैव वचसा5पि 


तव मस्तक छेत्स्यामि जिद्वाछेदन करिष्यामि इत्यादिक मर्मभेदिवचनमपि भाखेटकन्नतेशतिचार स्यात्‌ । कायेन 


हिंसाया अभिनप्र करवालेन मस्तकच्छेदनाभिनयों वा 'आखेंटकत्यागत्रतस्यातिचार एव' ततो धर्मवेदिभि तब्न 
कार्यम्‌ ॥११६॥ | 


पृथिवीपर, भित्तिपर, काष्टपट पर, कागज या वस्त्रादिक पर उल्लिखित चित्र अथवा मिट्टी, 
काठ, धातु व काच आदि के बने हुए मनुष्य, हाथी, घोडा भादि प्राणियो की मूर्तियों मे जीवका सकल्प 
करके उन्नको मारता, मस्तक छेदना, अग भग करना आदि दुष्कर्म आखेटत्यागन्नत्तके अतिचार हैं । जेसे 
लोक परे रामलीला आदि के भवसर पर रावणादि की समूत्तियाँ बनाकर उनका मस्तक छेदते हैं और जो 
भी विद्व ष पूर्ण भाव होते हैं वह सब इस ब्रत्त के लिए दोषाघायक हैं । यद्यपि रावण का दुष्कृत्य निन्‍्य 
है तथापि किसी आश्रयसे अपने परिणामोसे करता लाना भी बघ का ही हेतु है। 


मनके द्वारा मारण, छेदत, अगरभगका विचार जैसे दोषास्पद है, क्योंकि ऐसा सकल्‍प परिणामोमे 
निरदंयपना उत्पत्त करता है। इसी प्रकार वचनके द्वारा दुष्ट बात्तोका कहना--तैरा मस्तक छेंदूँगा 
इत्यादि हिंसा पूरक निर्दंयत्ताके वचन और कायके द्वारा हिसाका अभिनय जैसे किसीके मस्तकके छेदनका 
अभिनय, शिकारीका वेष रखना, त्था शिकारका स्वाग करना, इत्यादि कायसे क्रूरकम करना सब 


गाखेटत्यागन्नतके लिए अतिचार हैं । इन सबसे परिणाम मलिन होते हैं तथा इस व्यसनके लिए प्रोत्साहन 
मिलता है ॥११६॥ | ह 


१५ 


११४ आवकधघमंप्रदीप 


प्रश्न --परस्त्रीसेवनस्थास्ति कि चिह्न' से गुरो चंद । 
हे गुरुदेव ! परस्त्रीव्यसनत्यागन्नतके अतिचार कौन कौन हैं, कृपया कहिए-- 


( अनुष्टुप्‌ ) 


कन्यकादूषणं वाषि कन्यकाहरण हठात्‌ । 
नान्‍्यस्त्रीचिन्तन कार्य कदापि भवभीरुभिः ॥|११७॥ 


कन्पकेत्यादि --अन्यत्र निद्चितसम्बन्धाया स्वविवाहार्थमुद्बोधन तस्या मिथ्यादूषणारोपण हठत्‌ 
कन्याया गाघर्व॑विवाहार्थ हरण परस्त्रीणा नखशिखश्वगाराणाश्विन्तन इत्येतत्सर्व परस्त्रीत्यागत्रतिनो दृषणमेव । 
परस्त्रीव्यसनपरित्यागे$पि तद्दिपय कथाप्रसद्भ व्यभिचारिणीभि वार्तालाप हास्यादिक भण्डवचनानां प्रयोगकरण 
तदुव्न॒तातिचारा एवं । स्त्रीणा चित्रसप्रहो नग्नचित्राणा दुर्भावनया&वछोकन स्वस्त्रियामपि अत्यासक्ति कामातुरता 
अनज्भसेवन इत्यादीनि तद्विषयरागवद्ध कानि सर्वाण्यपि कार्याणि अतिचारेष्वेव गर्भितानि सन्ति । तस्मात्‌ भवभीझभि 
तत्परिहार कर्त्तव्य येन ब्नत निर्मल स्थात्‌ ॥११७॥। 


इति श्री कुन्धुसागराचार्य विरचिते श्रावकपर्मप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलालसिद्धान्तशास्त्रिकृताया 


प्रभाख्याया व्याख्याया च तृतीयोष्ण्याय समाप्त । 


जिस कल्याका किसी दूसरे पुरुषके साथ सम्बन्ध निश्चित हो चुका है उसे अपने विवाहके लिए 
समझातन्ता, उस पुरुषको उससे विरक्त करनेके लिये कन्याको मिथ्या दूषण लगाना, कन्याको अपने साथ 
विवाहित करनेके लिए हठात्‌ हरण कर ले जाना, परस्त्रियोके नख-शिख >उगार आदिका विचार करना, 
उनकी सुन्दरताका विचार करना ये सब परस्त्रीव्यसनत्यागीके लिए अतिचार हैं। व्रतको ये दृषित 
करनेवाले हैं । 

परस्त्रीका त्याग होने पर भी जो परस्त्रियोकी चर्चा करते हैं, उच्चके हावभाव, विलास, क्रीडा, 
गमन, हास्य और वेष-भूषा आदि विषयो पर वार्तालाप करते हैं, व्यभिचारिणी स्त्रियोंसे हँसते बोलते हैं, 
व्यद्भथ वचन कहते हैं, गाली आदि भण्डवचन बोलते हैँ, स्त्रियोके चित्रोका सग्रह करते हैं, नग्नचित्रोका 
दुर्भावनासे अवलोकन करते हैं वे अपने पवित्र ब्रतको मलिन करते हैं, अत उक्त सभी ही दोष त्याज्य हैं । 


स्वस्त्रीमे भी अति आसक्तता, कामसे अतिआतुर होना, विभिन्‍न अद्धभोसे क्रोडा करना आदि 
सम्पूर्ण कुचेष्टाएँ रागभाववर्द्धक होनेसे स्वदारसन्तोषी व्यक्तिके भी असन्तोषको उत्पन्त कर उसके ब्रत्त 
को मलिन कर. देती हैं, अत इन कुचेष्टाओको व्रतका अतिचार मानकर दूरसे ही त्याग देना 
चाहिए ॥११७॥ । हि 

उपसंहार 

इस प्रकार द्वितीय और तृत्तीय अध्यायम दाशंनिक श्रावक ( प्रथम प्रतिमा ) का स्वरूप निरूपण 
किया है। प्रथम प्रतिमाधारी नेष्ठिक श्रावकोमे जघन्य न्तेष्ठिक है। यद्यपि छह प्रतिमाएँ जघन्य 
नैष्ठिककी हैं तथापि यह जघल्य नेष्ठिकका प्रारभिक प्रथम स्थान है। श्रावककी मुख्य श्रेणी यहाँसे प्रारम्भ 


होती है | 


नैष्ठिकाचार॑ ११५ 


दार्शनिक श्रावक विजुद्ध सम्यग्हष्टी होता है। सम्यवत्व सबधी अतिचारों तथा अन्य दोषोसे वह 
दूर रहता है। वह चारित्र भवनकी प्रथम सोपान पर स्थित है। उसको प्रवृत्ति सम्यक्‌ मार्गंकी ओर है। 
मिथ्यामार्ग और अन्ध-विश्वासोके लिए वहाँ स्थान नही है। वह केवल जिनोपदिष्ट तत्त्वका हृढत्तम 
श्रद्धानी है। उसे यह भछीभाँति ज्ञात है कि जो यथार्थ है, सत्य है वही जिनेद्धने कहा है। जिनेन्द्र 
अन्यथावादी नही हैं, क्योकि वे निस्पृह, नि स्वार्थ ( सासारिक स्वार्थरहित ), पूर्ण सम्यग्ज्ञानी, वीतराग 
और सर्वहितैषी हैं। वह पद पद मे उन्तके वचनोकी सत्यता पाता हैं। जगत्‌की अस्थिरता, अशरणत्ता, 
ससरण-शीलता, जीवकी स्थित्ति, उसका उपयोगात्मक स्वभाव, उसका गुणीस्वरूप, उसका अमूत्तत्व, 
उसका पुद्गलसे वेशिष्टथ अर्थात्‌ पृथक्त्व, अपना एकाकीपन, शरीरकी क्ृत्तप्नता, उसकी अशुचित्ताका 
त्ग्न सत्य, करके भाख्व, बध तथा उदयकी स्थित्ति, जीवके उपशम भाव, धर्मंकी दुलेभता भादि सत्य 
तत्त्वोका उसे अपने जीवनके प्रत्येक का्यंमे अनुभव मिलता हैं। प्रति समय वह इनका विचार करता है 
और उसे इनका आभास मिलता है। । 

अपने इस सत्यपूर्ण विश्वासके कारण वह ससारके मायामय, दुखमय, अनात्मरूप, अशुभरूप, 
नाशवान्‌ स्वरूपसे विरक्त रहता है तथा अपने सुखमय, शुभरूप, नित्य, अनन्त गुणोके पिण्ड आत्मरूप 
में अनुरक्त रहता है । अपने इस रूपको प्राप्त करनेके लिए वह लालायित है, कृत-सकल्प है। अत 
उसकी प्रवृत्तियाँ सदा ससारकी स्त्रियोसे, शारीरिक मोहसे और विषय-भोगोसे कटी कटी-सी रहती हैं । 
जैसे बहुत समयके दो मित्रोमे परस्पर अविश्वास उत्पन्न हो जाय तो वे एक दूसरेके साथ रहते हुए भी, 
काम करते, भाते-जाते, उठते-बेठते, वार्तालाप करते हुए भी आपसमे कटे-कटेसे रहते हैं और सदा 
सावधान रहते हैं कि कही साथी धोखेसे किसी विपत्तिमे न फँसा दे । वे साथीका साथ छोड नहीं पा 
रहे तो भी उस समयकी प्रतीक्षामे हैँ जब वे उसे छोड सकें । इसी प्रकार दार्शनिक श्रावक ससारके 
सत्यार्थ स्वरूपसे पूर्ण अबगत होनेके कारण त्तृथा शरीर और विषय-भोगोकी नि सारताको समझ लेनेके 
कारण उनसे विरक्त रहता है और ससारमे रहते हुए, उसके सब काम करते हुए भी--अर्थात्‌ व्यापार, 
व्यवहार, पत्नी, व बाल-बच्चोका परिपालन, इन्द्रियोका भोग, उद्योग-घघे, कुटुम्बी और सम्बन्धियोसे 
स्नेह व्यवहार आदि व्यवहार धमं पालन करते हुए भी वह इनसे यथार्थत्तया विरक्त है, और उस समयकी 
घात्तमे है जब वह अपनेको उनसे छुडा सके, तथा भात्महित॒कारक मोहरहित, वेररहित, कपटरहित्त, 
कषायरहित, भोगरहित्त, सर्वंहित्तकारक और सुखदायक सन्माग्गंको पूर्णरीत्तिसि अपना सके । 


वह सदा पश्चपरमेष्ठी ( अहंन्त, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय त्तथा दिगम्बर साधु ) भगवान्‌ पर 
हंढ आस्था रखता है, उन्हे ही इस ससार अटवीसे उद्धारके लिए शरणभूत मानता है। अथवा ससार 
एके अहानू अपार और अपरिमित गहरा समुद्र है। अनेक रोग-शोक सतापादि नक्रचक्रसे यह भरा 
हुआ है। इसमे कोई जीव सदछिद्र त्तावमे बैठकर चला और मध्यसमुद्र तक भाकर त्ताव डूब गई | अब 
वह अकेला ही उसमे तैर रहा है । चारो तरफ जल ही जल है। कही त्तीर नजर नही आत्ता ) भाठो 
दिशाएं' निराशापूर्ण हैं। जल भी भत्तल है कर्थात्‌ नीचे भी गहराई अपार है, भसख्य खत्तरोसे यह 
समुद्र भरा हुआ है । ऊर्ष्व दिशामे देखा तो केवल शून्य आकाश है। भुजाओसे वह सामथ्यं नही कि 
समुद्रको तेरकर तीरकी खोज कर सके । उसकी उत्ताल तरणें क्षण-क्षणमे उसे आत्मसात्‌ करनेको भुजाएं' 
फेलाए हैं। उनकी चपेटकी ठोकरसे उसका जीवन क्षणक्षणसे निराश होता है। ऐसे समय यदि आकाश 
भार्गसे कोई विसान आकर उसे हंस्तावछवन देकर उठा ले और विमानमे बैठा ले तो वहु क्षण भरमे 


११६ ई श्रावकधर्मप्रदौप 


निराशाके गत्तंसे उठ सकता है और अपनेको " म्भयरूप अनुभव कर सकता है। दाशंनिक श्रावक यह 
अनुभव करता है कि मेरे लिए इस ससाररूपी महान समुद्रसे उद्धार करनेवाले वे आकाशचारी समुद्रके 
तलसे दूर रहनेवाले महानु उपकारक पञ्चपरमसेष्ठी भगवान्‌ ही हैं, वे ही एकमात्र शरण हैं, अन्‍य शरण 
नही । उनका आश्रय लेनेसे में अनायास ही इस दूं खमय बन्धनसे शीघ्र मुक्त हो सकता हू । 


जैसे नाना विपत्तियोसे घिरे हुए मनुष्यके जो अपनी दरिद्रत्ता, रोग, बेकारीके तथा छोटे-छोटे 
बच्चोकी रक्षाके भारके कारण परेशान है और मित्र, कुटुम्बी, साथी, समाज आदि सबके द्वारा परित्यक्त 
है, पास कोई भी नही आता, मौखिक सान्त्वना तक भी नही देता, बल्कि छोय तानाकंसी करते है, 
व्यग्य कसते हैं, चिढाते है, नाना नई विपत्तियाँ छाकर खडी कर देते हैं । ऐसे समय यदि कोई सहानुभूति- 
पूर्ण वाक्य कहकर उसे उसकी गलती सुझावे तो वह उसे अमृत्तोपम माचकर नवजीवन-सा पाता है, 
और किसी भी हालत मे उसकी बात टालनेको तैयार नही है । उसे विश्वास है कि मेरे उद्धारका मार्गं 
यही व्यक्ति बतावेगा। डूबते हुएको तृणका सहारा भी बहुत्त हो जाता है। वह जानता है कि तृण बहत्ता 
आ रहा है तो यहाँ पासमे घास-फूसवाली जमीन भी होगी । इसी तरह वह विपक्ष्ग्रस्त पुरुष भी यह 
आशा करता है कि जिसने मुझपर दया-हृष्टि कर सहानुभूतिके दो शब्द कहे हैं और मेरी भूल बताई है, 
वह उस भूलका प्रतीकार भी बता सकता है । ऐसा विश्वास कर वह उसकी शरण पकड लेता है। 
ऐसे ही नाना व्यसनोमे भरे हुए अनन्यशरण इस ससारमे अपने स्वरूपका भान न होनैसे जो 
उस विपद्ग्रस्त पुरुषकी तरह अपनेको एकाकी और असहाय अनुभव करने छगा है वह अपनी भूल 
बतानेवाले दयामय पड्न्वपरमेष्ठी भगवाच्‌को ही एकमात्र अपना त्राता मानता है। वह जानता हैं, जो 
अन्य सब ससारके मोही व्यक्ति उसे अपने साथ ले डूबेंगे, ये ही वीतराग उद्धा रक है जो मोहके फदेसे 


छूट चुके हैं । 


दाशं॑निक प्रत्येक क्षणमे सत्यमार्ग पर ही चलता है| वह सत्यान्वेषी है। बह प्रत्येकपदार्थभे उसके 
रहस्यका खोजी है। वह उसके ऊपरी मनोमोहक रूपसे प्रभावित्त नही होता, किन्तु उसके आच्तरिक 
रहस्यको जाननेमे सदा प्रयत्नशील रहता है। यदि कोई उसे दु्वंचन कहे, या उसकी हानि करे, तो वह 
बदलेमे दुवंचन नही कहता और न॒विपक्षीको हानि पहुँचानेका भ्रयत्त करता है। वह यह सोचेगा कि 
इसकी उत्तेजनाका कारण क्या है ? दुर्वंचन किसीका स्वभाव तो होता नही है, फिर उसने मेरे प्रति 
ऐसा व्यवहार क्यो किया ? मेरी अवश्य कोई भूल है, या मैंने अवद्य इसे कोई हानि पहुँचाई है। 
अथवा यह मुझे ही दुवंचन क्यो कहता है या मुझे ही हानि क्यो पहुँचाता है ? अन्यको क्यों न कहता 
और उनको हानि क्यो नही पहुँचाता ? ऐसा विचार करते पर उसे अवश्य उसका रहस्य मिल जाता है। 
उसके मूल कारणको जानकर वह उसे ही नष्ट करता है, ताकि भविष्यमे दोनो अनिष्ट उसके सामने न 
आवें । मिथ्यादृष्टी मनुष्य ठीक इससे विपरीत्त दुवंचनीको दूने दु्वंचन सुनाता है और उसकी दूनी हानि 
करनेको प्रस्तुत रहता है | वह तत्काल बदलेकी भावन्ता क्रोधवश पैदा कर लेता है । कपायावेशमे वह 


सत्यकी खोज नहीं कर सकता | 


इसी प्रकार प्रत्येक कार्यमे दाश्शनिक सत्यकी खोज करता है, उसके रहस्यको खोलता है और 


उसके मूलको सम्हालतेका प्रयत्न करता है। वह कपषायावेशमे आकर अपनेको सत्यान्वेषणक सम्पकंसे 


टूर नही फेंक देता । 
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सत्यान्वेषण करना सत्यमार्ग पर चलना यही सम्यक्त्व है। यह मिथ्यात्वका प्रत्तिपक्षी है। विशुद्ध 
सम्यर्हृष्टि सिथ्यात्व, अन्याय और अभक्ष्यभक्षण इन तीन बात्तोसे सदा परहेज रखता है। वह सप्त व्यसनो 
का त्यागी पन्च पापोसे अपन्ती योग्यत्तानुसार विरक्त, अष्ट मूल गुणोका पालक त्तथा मिथ्या आयत्तनों और 
मूढताओसे विमुक्त होनेके कारण न्यायमार्गसे विरुद्ध मागंका कभी अवलूम्बन नहीं कर सकता। वह 
सदा मर्यादामे रहता है। मर्यादाका उल्लंघन ही अन्याय है। सम्यक्त्वी अन्याय पर न चलत्ता है और 
न अन्याय व्यवहार कभी सहता है। अन्याय अनेक प्रकारसे होता है। जेसे किसीके अधिकार छीनना, 
किसीक्रे प्राप्त अधिकारको स्वीकार न करना, व्यापारमे लोक और राज्यके विरुद्ध मुनाफा उठाना, प्रमाण 
से अधिक भोजन करना, दूसरोके हकोको मारना, जरूरतसे ज्यादा भोगोपभोग करना, भत्यधिक विला- 
सिता, श्ूगार रचना करता, धर्मके समय भोग भोगना, किसीको दुवंचन कहना, अति सग्रह करना, 
भत्ति लोभ करना, अति क्रोध करना, विश्वासघात करना, अहकार करना, धर्मात्मा और सज्जनका 
यथायोग्य सम्मान न करना लोक विरुद्ध नीति विरुद्ध और धर्म विरुद्ध वचन बोलना ये सब न्यायमार्गं 
के विपरीत अन्यायपूर्ण काय॑ हैं। इनसे दार्शनिक ( प्रथम प्रतिमाधारी ) बचत्ता है । 

जिन अभक््योका ऊपर विवेचन किया गया है उन सबका त्था इनके सिवाय और जो अभक्ष्य 
हो सकते हैं उन्हे वह कभी नहीं खाता | चोरीका द्रव्य भर्थात्‌ वोरीसे छाया गया द्रव्य, देवद्रव्य, 
धर्मादाका द्रव्य, हिंसा करके उत्पादन किया गया द्रव्य, व्यभिचारसे पैदा किया हुआ वेश्यादिका धन, 
दूसरेको सत्ताकर छाया गया धन, भाई भादि कुटुम्बियोके हकका धन त्तथा किसी पर जोर जुल्म करके 
छीनकर लाया गया घन इत्यादि घनका उपभोग करना दाशंनिक अभक्ष्य सेवन तुल्य मानता है । 


उक्त प्रकार कहे गये दाशनिकके स्वरूपको जो भाग्यवान्‌ विचार पूर्वक अपने जीवनमे अपनात्ता 
है वह धन्य है। वही मोक्षमार्गंका सच्चा अधिकारी है। यह दाशंनिक अपनेको सदा इससे भी उच्चतस 
बनाने के प्रयत्नमे रहता है। दूसरी त्तीसरी भादि प्रतिमाओ पर आरूढ होनेकी उसकी सदा इच्छा 
रहती है | ऐसा उन्नत्तिशील धर्मात्मा दाशनिक है। ११७। 
इस प्रकार आचाय॑ श्री कुन्थुसागर विरचित श्रावकधरमंप्रदीप व पण्डित्त जगन्मोहनलालजी 
सिद्धान्तशास्त्रीकृत प्रभानामक व्याख्यामे तृत्तीय भ्रध्याय समाप्त हुआ | 


चतुर्थो धध्याय: 


प्रदेत --प्रातरुत्थाय कि फार्य बद मे श्ान्तये गुरो। 


है गुरुदेव | दाशंनिक श्रावकके आचारका वर्णन किया किन्तु उसके योग्य दिनचर्या कैसो होनो 
चाहिए, कृपाकर शान्तिकी प्राप्तिके लिए कहिए--- 


( अनुष्ट्रप्‌ ) 
नमों5स्तु वीतरागाय भक्त्येवमुच्चरन्‌ चच । 
उत्तिष्ठतु सदा प्रातर्देह! स्थादशुचियंदि || १८० ॥ 
मौनेनेवोच्चरन्मस्त्र ध्यायतु स्वात्मनः पदम्‌ । 
आधिरद्याधियंतो भीतिः स्वय नश्येत्‌ समूलतः || ११९ ॥ युग्मस्‌ 


नम इत्यादि.---प्रात्त प्रथम तावत्‌ निद्राया परिसमाप्तौ भक्‍त्या “श्री वीतराग्राय तम श्रीजिनाय नम 
णमो अरिहन्ताण” एवं नमस्कारात्मक परमाराष्यपरमपूज्यपरमेष्ठिपरमात्मन स्मरणात्मक वच वाक्यमुच्चरन्नेव 
सदोत्तिष्ठेत्‌ । यदि कदाचित्‌ सभोगादिकारणेन रोगादिना वा देहो्शुचिर्भवेत्‌ तहि मौनेनेव मन्‍्त्रोच्चारण कार्यम्‌ । 
देहस्याशुचित्वमावना च भावयित्वा स्वात्मन शुद्धस्वरूप ध्यायतु | यत एवं छृते सति तस्य आधि' व्याधि 
भीतिश्च मूलत स्वय नश्येत्‌ ।!१८॥११९। 

सर्वप्रथम जब प्रात काल निद्रा पूर्ण हो जाय त्तब “श्रीवीत्तरागाय नम या श्रीजिनाय नम ” 
अथवा 'णमो अरिहन्ताण” इत्यादि नमस्कारात्मक वाक्य जो कि परम आाराध्य मगलरदायक और 
सर्वंअनिष्ट निवारक परमसात्माके मगलमयस्मरण स्वरूप हैं उनका उच्चारण करते हुए ही शबय्याका 
परित्याग करे । 

यदि कभी ऐसा प्रसग जावे जो उठते ही यह अनुभवमे आवे कि मेरी देह तो अशुद्ध है । रोगादिके 
कारण मैं पवित्रतासे नही रह पाता हूँ या स्त्रीसभोगादि गाहंस्थिक कार्यों के कारण वह अशुद्ध है 
अथवा छोटे छोटे बालबच्चोके मलमूत्रादिकि सपकसे देह वस्त्रादि भजुद्ध हैं वो शब्दो द्वारा मत्रपाठका 
उच्चारण न करे, क्योकि अशुद्धावस्थासे मत्रपाठ करना, स्वाध्याय करना, सामायिक करता,, देव वच्दना 
करना और दान देना भादि पुण्य कार्य करना निषिद्ध है। पविन्नत्ाके साथ ही उक्त कार्यो को निष्पन्त 
करना चाहिए । अतएव ऐसी स्थितिमे मौनपुर्वंक ही पश्चनमस्कार मन्नका स्मरण करे । स्मरण करनेका 
त्रिकालमे भी निषेध नही है । अशुद्ध मनुष्य भी परमात्माके स्मरणसे पवित्र हृदय बन जाता है | इसलिए 
परमपृज्य पश्च परमेष्ठीका स्मरण करके दारीरादिकी अपवित्रता और उस निमित्तसे अपनी आत्माकी 
पराधीनताको विचार कर अन्यत्वभावना द्वारा आभात्माको शरीरादिसे पृथक्‌ चिस्तवन कर शुद्ध स्वरूपका 
ध्यान करे | ऐसा करनेवाले महाप्ुरुषकी आधि, व्याधि, विघ्न, अनिष्ट और भय सब जड सहित नाशको 


प्राप्त हो जाते हैं ((१८।११५। 
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( अनुष्टुप्‌ ) 
ततः ग्रातर्विधिं कृत्वा पूजां दान तथेव च्‌। 
स्वरेक्षदं मुदा स्तोत्र स्वाध्याय स्वात्मदशकम्‌ ॥१२०॥ 
पश्चाड्रि भोजन कुर्यात्‌ तथान्यां शान्तिदां कृतिस्‌ । 
यतः स्यात्सफल. जन्म भवबन्धनभेदनस्‌ ॥१२१॥ युस्मस ॥॥ 


तत इत्यादि :---तदनन्तर प्रार्तावाधि दच्तधावन तैलमर्दन स्नान च कृत्वा सामायिक कुर्यात्‌। तत 
स्वयुहाज्जलगन्घाक्षतादिद्रव्यमादाय ईर्यापथसशुद्धथा जिनालय गच्छेत्‌ । तत्र श्रीजिनालयस्य शिखर दृष्ट्वा प्रह्ृष्ठ- 
मना स्वजीवनस्य साफल्य विचार्य नि सही इति त्रिवारमुच्चरन्‌ जिनालये प्रविशेत्‌ । मार्गस्पर्शात्‌ समलू पादादिक 
जलादिना पविश्रीकृत्य श्री परमपुरुपस्य स्वर्मोक्षिद स्तोन्न मुदा पठन्‌ दर्शन कुर्यात्‌। तत अष्टविधार्चनया जित 
सपृज्य शान्तिमाघाय इष्ट प्रार्थ्य स्वजन्मनस्साफल्यम्मन्यमानस्तन्न स्वात्मदर्शक स्वाध्याय कुर्यात्‌ । यदि तत्र 
भाग्योदयात्‌॒ परमगुरो उपदेशलाभस्य सयोग स्यात्‌ तदावश्यमेव तद्चनानि समाकर्ण्य प्रमादादिना क्ृतान्‌ 
स्वदोषान्‌ ततन्न निवेद्य प्रायश्चित्तस्वरूप तत्प्रदत्त प्रायश्चित्त च स्वोीकृत्य प्रणाम कुर्यात्‌ । तत्न स्वधामिकानवलोक्य 
प्रफल्लितवदन तै सह प्रेमाछापेन किश्वितृकाल यापयित्वा अधिम्यो यथायोग्य साहाय्य प्रदाय गृहमागच्छेत । 
ततो नानाविधरुपायँ हिंसादिमहापापविरहितैराजीविका सपाद्य द्वारप्रेक्षण कुर्यात्‌ । उत्तमपात्रलाभे सति भवत्या 
विनयपूर्वकमाहारदान दद्यात्‌ । तदलाभे मध्यमपात्राय जघन्यपात्राय वा तदलासे दरिद्राय हीनपुण्याय दयापात्राय 
भाहारादिद्रव्य प्रदाय स्वगृहेईपि स्वाश्नितान्‌ भोजयित्वा मौनेन भुझ्लीत । दिवसमध्ये यथायोग्य व्यापारादिक विधाय 
सन्ध्यात पूर्वमेव भोजनादिकञ्च॒ विधाय सन्ध्याया सामायिक कुर्यात्‌ । घामिक सह ॒पघर्मवार्ता जिनदर्शनपुर्वक 
यथायोग्याना शास्त्राणाश्व वाचन कुर्यात्‌ । एतत्सवँ विधाय यथासमय पद्चपरमेष्ठिना स्मरणपूर्वक शयीत । इत्येव- 
प्रकारेण साधारणी दिनचर्या प्ररूपिता । विशेषरूपेण तु यथा धर्मपरिपालन स्यात्‌ तथा अन्यान्यपि शान्तिदाय- 
कानि स्वपरोन्नतिशीलानि कार्याणि कुर्यात्‌ यत. भववन्धन शिथिरू सजायेत तथा मानवजन्मनो5पि साफल्य 
स्थात्‌ । १२० । १२१॥। 


तदनन्तर शौच क्रियाके पश्चात्‌ दन्‍्तधावन, तैलमर्दंन तथा स्नान भादि नित्यक्रिया करके पवित्र 
वस्त्रोको घारण कर अपने गृहसे जल, अक्षत आदि अष्ट द्रव्य लेकर ईर्यापथशुद्धिते गमन कर जिनारूय 
जावे | दूरसे ही जिनालयकी शिखर तथा कलश और ध्वजको देखकर विचार करे कि मेरा जीवन सफल 
है, जो में परम वीतराग परमात्माके पवित्र मन्दिरका दर्शन कर रहा हू। जिनालय जाते समय मार्ग॑मे 
कोई दूसरा काय नहीं करने लगना चाहिये। नि सही शब्दको उच्चारण करते हुए श्री जिनालूयमे 
प्रवेश करे । 

मार्गमे चलनेसे मलीनताको प्राप्त अपने पैर आदिको पवित्र कर परमपुरुषका दिव्य दर्शन करे । 
श्री भगवान्‌का यह दर्शन नाना योनियोसे परिभ्रमण करते करते बडे कष्टसे प्राप्त हुए इस मानव जन्मसे 
बहुत ही सुयोगसे प्राप्त हुआ है। ऐसा विचार करते हुए भक्तिभावपूव॑क अष्ट द्रव्यसे श्रीजिनका अभिषेक 
पूर्वक पूजन करे । पूजनके अनन्तर शान्तिकी अभिलाषासे शान्तिपाठ पढे, इष्ट प्रार्थना करे, विश्वकी 
शान्तिके लिए तथा देद, राष्ट्र और समाजकी शान्तिके लिए प्रार्थना करे। तदनन्तर जिन-वाणीका 
स्वाध्याय करे। यदि भाग्योदयसे परम दिगम्बर गुरुका सयोग मिल जाय तो उन्हे भक्ति पूर्वक प्रणाम 
कर उनके श्रीमुखसे अपना कल्याणकारक उपदेश श्रवण करे। अपने प्रमादसे या कषायसे या इन्द्रिय 


१२० श्रावकरर्म प्रदीप 


परवशतासे कोई अपराध बन गया हो तो श्री गुरुके समीप आलोचना करे तथा उनकी आज्ञानुत्तार 
प्रायश्चित्त स्वरूप दण्डको अद्भीकार करके अपने जीवनको पवित्र बनावे | 


जिन मन्दिरमे अपने अनेक साधर्मी भाई आते हैं, उनको देखकर प्रसन्न वदन होकर उनके साथ 
धम कुशल पूछते हुए अपना कुछ समय धर्मालापमे व्यतीत्त करे और यह देखे कि इनमे कौन भाई ऐसा 
है जो किसी प्रकारके कष्टसे है। उत्की यथायोग्य सहायताकर अपने गृह लोटे | गृहमे नाना प्रकारके 
सदृपायो से अपनी आजीविका सम्पादत करे। उसके बाद यथासमय द्वारप्रेक्षण करे। सौमाग्यसे यदि 
कोई उत्तम सत्पात्रका लाभ मिल जाय तो श्रद्धा और भक्तिपूवंक उन्हे विधिपुवंक आहार आदि दान 
देवे । यदि उत्तम पात्रका लाभ न हो तो मध्यम पात्र श्रावकोको या जधन्य पात्र जेनमात्रको दान देवे । 
उनका भी लाभ न हो तो दयावुद्धिसे दयापात्र जो त्रस्त है उनका आवश्यकतानुकूल आहारिक दान 
देवे | त्तदनन्तर अपने घरमे अपने आश्वित जनोको तथा पशुओको आभआहारादिकी व्यवस्थाकर मौनपूर्वक 
भोजन करे। प 

भोजनके अनन्तर दिवस सम्बन्धी अन्य भाजीविका आदि कार्योको यथायोग्य सम्पादन कर सन्ध्या 
से पूर्व ही भोजनादिसे निवृत्त हो सन्ध्याकालकी सामायिक करे। तदनन्तर श्री जिनेन्द्रका दर्शन तथा 
स्तवन आदि कर साधर्मी भाइयोके साथ बेठकर शास्त्रश्नवण करे तथा धर्मवार्ता करे। रात्रिसे यथा- 
समय प्रमाद भाने पर पदश्च परमेष्ठीका स्मरण करके निद्राको अद्भीकार करे। यह श्रावककी सामान्य 
दिनचर्या है। विशेषरूपसे अपनी प्रतिमाके व्रत्तोके अनुरूप कार्योकों करे तथा शान्तिदायक स्वपरोन्लत्ति- 
कारक अन्य अन्य भी कार्य करना श्रावकका कत्तंव्य है। इस प्रकार सुयोग्य रीतिसे धर्मपालन करते हुए 
जो श्रावक अपना समय व्यतीत करता है उसका ससार परिभ्रमण छूट जाता है और मानवजन्म सफल 


होता हैं॥ ११० । १२१। 


प्रशतत --गर्भाधानक्रियादीना कि रूप कति ताः वद । 
हे गुरु | गर्भाधानादि क्रियाएँ कितनी हैं और उत्तका क्या स्वरूप है, कृपाकर कहे-- 


( अनुष्टुप्‌ ) 


गर्भाधानक्रियादीनां. संस्काराणां यथायथम्‌ | 
विधि श श्रावकर्धा मिके 
काले काले विधि! काय; मु दा ॥ १२२ ॥ 


येनाशुभक्रियायाः स्यान्निवृत्तिः सुखदे शुभे। 
प्रवृत्ति: प्राणिनां श्रीदा सदा भरूमण्डलेडखिले ॥ १२३॥। 


गर्भावानेत्याविं"--गर्भाधानादय षोडशसस्कारा भवन्ति श्रावकाणाम्‌। यथा धृतसस्कारात्‌ मृन्निर्मितो5पि 
घट चिककणो भवति तथा उत्तमसस्कारात्‌ बालका अपि धर्मात्मान साहुसिकाश्च भवन्ति । तदमावात्‌ कुसस्कारात्‌ 
तच्‌एव पापिन कातराश्च सजायस्ते ) तस्मातु कारणात्‌ समये समये गर्भाधानक्रियादीना सस्काराणा विधि 
घािके श्ावकै यथायंथ,सदा कार्या । धार्मिकक्रियाप्रभावात्‌ प्राणिना अखिले भूमडले सदा शुभ कार्य श्रीदा 
प्रवृत्ति सझ्जायते तथा अशुभक्रियातों निवृत्ति ! णुभप्रवृत्तिस्तु परम्परया लोकप्राप्तेरपि कारण भवति। तस्मातु 


सर्वप्रयत्तत बालकाना सस्कार अवध्यमेव करणीय । ११९। १२३ । 


नेष्ठिकाचार १२१ 


गर्भाधान आदि सोलह सस्कार हैं जो श्रावकोको अवश्य करने चाहिये | जेसे धी के संस्कार से 
मिट्टीका घडा भी सचिक्कण हो जाता है ऐसे ही उत्तम सस्कारों से बालक भी धर्मात्मा और साहसी 
बन जाते है। यदि बालकों को उत्तम सस्कार न हो त्तो बुरे सस्कारो के प्रभाव से वे ही बालक पापी 
और कायर बनते है। कुसस्कारो के दुष्प्रभाव के अनेक उदाहरण प्रत्यक्ष मे देखे जाते हैं। सुसस्क्ृत व्यक्ति 
यदि गुणी न भी हो तो वह दुर्गुगी नही बन सकता, इतना लाभ भी थोडा नही है । 


जब वालक गर्भ से आता है उसी समय से माता के विचारो का प्रभाव उसपर पडता है, ऐसा 
प्रत्यक्ष देखा जाता है। अभिमन्यु जब मात्ताके गर्भभे था तब चक्रव्यूहमे प्रवेश करनेकी तथा उसे 
त्तोडनेकी कथा अर्जुन द्रोपदीसे कह रहे थे । वह कथा द्रीपदीके श्रवणके साथ साथ बालक पर भी असर 
कर रही थी । जब बालक जन्मा और १६ सालका हुआ तो कौरव पाण्डवोके युद्धमे मजुंनकी अनुपस्थिति 
में अभिमन्युने चक्रव्यूहमे प्रवेश किया। जब कि उसने इस विषयकी शिक्षा कही पाई नही थी, केवल 
गर्भस्थ अवस्थामे ही माताने सुत्ती थी, उत्तनेसे ही इसे ज्ञात था। यह कथा पुराणोमे है। मात्ताके 
गरम शीत्त भाहारका बालकके शरीर पर असर पडता है यह सब लोग जानते है। इसीसे गर्भवती स्त्री 
को वालककी रक्षाके अभिप्रायसे बहुत सम्हाल कर रखते हैं। इससे यह सहज सिद्ध है कि गर्भसे लेकर 
ही यदि बालकको सुसस्कृत किया जाय तो उसकी प्रवृत्ति घामिक होगी और वह पाप क्रियाओ से निवृत्त 
होगा । शुभप्रवृत्ति मोक्षका भी परम्परा कारण बन जाती है। यह बात जगत्‌से प्रसिद्ध है। इसलिए 
प्रयत्त पूवंक बालकोके सस्कार अवश्य करने चाहिये | १२२ | १२३ । 


प्रश्न---फरस्मे देयं गुरो ! दान तत्फल वा घुदा वद । 


है गुरुदेव | गृहस्थका धर्म--दान, पूजा, शील और तपके भेदसे सामान्यतत चार प्रकारका बताया 
गया है। उसमे यह जानना है कि दान किसे देना चाहिए और उसका क्या फल है | कृपाकर कहे-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


यथायोग्यं क्षमाकर्रे नवधाभक्तिपूर्वकम | 

अन्येभ्यशच सुपात्रेभ्यो दान देय॑ चतुर्विधम्‌ || १२४ ॥ 
तदूदानाच्चक्रवत्यादिः सुख रूव्ध्वा यथाक्रमम्‌ | 

दातारः शान्तिदं नित्यं प्रयान्ति मोक्षपत्तनम्‌ || १२५ | युग्मम ॥ 


क्षमाया मूर्ति परमदिगम्बर निस्पृह शान्त पराणिपात्र निष्परिग्रह निर्लोमि वाछाविरहित वनवासक 
परमत्रह्मचारी सर्वर्तिवाछक सम्यग्दृष्टि इत्युच्यते । एतल्‍्लक्षण खल साथु परिज्ञाय तस्मे क्षमाकरत्नं उत्तमपात्राय 
नययाभत्षिपूर्वक चतुव्ध दान देयम्‌ । तदरभे तु अन्येम्य सुपात्रेम्य मध्यमपात्राय धर्मात्मने सम्यक्तत्ववते दान 
देये । तस्य फल फिमिति प्रधने सति उत्तरयति-यत्‌ सुपात्नाय ये दान प्रयच्छन्ति ते भोगभूमौ उत्तमसुखमवाप्नुवन्ति । 
उत्तमपान्रदानस्थ फल उत्तममोगमूमि । मध्यमपरात्रदानस्य फू मध्यमभोगभूमि । जधन्यपानदानस्य तु फल जधन्या 
भोगभूमि । तदनन्तरं निष्िचता स्वर्गप्राप्ति । स्वर्गात्पच्युत्य उत्तमोत्तमपुम्पेपु से उत्पयन्ते । अक्रवर्ल्यादिविभति- 
झानुभवन्ति ! त्तथा फ्रमण यावत्‌ कर्मनाथ ने स्थात्‌ तावत्‌ सासारिमब्सु्ख ल्व्य्या दातारस्ते क्रमथ बान्तिद 
शास्तिप्रदायफ मोशपत्तन पयान्ति । १२४ ।4 १२५ ॥ थ 


१५६ 


श्र आवकथघमम प्रदीप 


क्षमा की मूरति--परमदिगम्बर, इच्छारहित्त, समभावी, भपने हाथमे ही आहार करनेवाले, परि- 
ग्रहरहित लोभरहित, इन्द्रियविजयी, किसी से याचना न करनेवाले, वन के एकान्त प्रदेशमे निवास 
करनेवाले, परम ब्रह्मचारी, सव॑ जीवो के हित्तवाउछक, सम्यर्हष्टिं महापुरुष कहे जाते हैं। सच्चे साधुओो 
के ये ही लक्षण हैं । इनको दान देना परम पुण्यदायक है। ये सुपात्रो मे उत्तम सुपात्र हैं। इनको अत्यन्त 
श्रद्धा भक्ति और वित्तयके साथ शास्त्रोक्त नवधा भक्तिपुवंक विधिवत्‌ शुद्ध आाहारादि देना उचित है। 
इनके लाभ न होने पर ब्रती श्रावक मध्यमपात्रको और उसका भी लाभ न मिले त्तो धर्मात्मा सम्यग्हष्टि 
जघन्य सुपात्रको दान देना चाहिए | 

उत्तमपात्रमे दानका फल उत्तम भोगभूमिमे उत्पन्त होना है, मध्यमपात्रके दानका मध्यमभोग- 
भूमि और जघन्य पात्रमे दानका फल जघन्य भोगभूमि है। वहाँके सुख भोगकर भोगभूमिके जीव 
निश्चित्त स्वगंगत्ति पाते हैं । स्वर्ग सुखोको अपनी आयुशप्रमाण भोगकर उत्तम भनुष्योमे उत्पन्न होते हैं । 
चक्रवर्तीकी भी विभूतिको प्राप्त करते हैं और अन्तमे सं कर्मोका नाशकर परम शान्ति और सुखका 
स्थान जो मोक्षरूपी नगर है उसे संदाके लिए प्राप्त करते हैं, यह दान का फल है। ऐसा जानकर गृह- 
स्थोको प्रयत्न पूर्वक सत्पात्नोमे प्रतिदिन दान देता चाहिए। १२४ | १२५ | 

प्रदतः--न ददाति घनाढ्यो5पि दान स फीदृशो वद | 

जो धनी होकर भी लोभादिके कारण दान नही करता वह कसा है, कहिए-- 


( उपजाति ) 


दान धनाव्योषपि ददाति यो न । 

गृही स सूर्ख/ सुखशान्तिबीजम्‌ | 
आगामिकालस्य. भिनक्त्यवश्यं । 

नास्त्यत्र शह्गा तिलमात्रतोषपि ॥ १२६ ॥|। 


दानसित्यादि:--घनाठ्ो5पि पुराकृतपुण्यकर्मोदयेत सर्वविभवसम्पन्नोषपि य मोही गरृही विवेकरहितों 
भोगान्‌ भुक्ते किन्तु सुखशान्तिबीजमुत्तमदान न ददाति । स आगामिकाल्‍स्य आगामिनि काले सुश्षशान्ते बीज 
भिनत्ति भाविजन्मनि अशान्त दुखी दरिद्वी च भवति । नास्त्यस्मिन्‌ विषये तिलमात्रतो5पि छाद्ा । १२६ । 

सासारिक सुख और शान्तिदायक सामग्रीका सयोग इस जीवको अपने पूर्वक पुण्योदयसे प्राप्त 
होता है । यह जीव ससारमे सुख, दुख, सपत्ति, विपत्ति, दारिद्र भौर ऐच्वर्य, शिष्ट या दुष्ट समागम, 
कीति-अपकीर्ति, मित्र-द्त्रु, इष्ट संयोग-वियोग, भवन्त-वन आदि साता या असातादायक सामग्रीकी प्राप्ति 
अपने पुण्य और पाप कर्मके उदयसे ही प्राप्त करता है । पृण्योदयके अभावमे श्राप्त सुख सामग्री भी 
क्षणकालमे विलीन हो जाती है | 

इस सत्यका ज्ञान जिनको नही और जो अहकार वश सातासामग्री की प्राप्ति का कर्ता स्वयं को 
मानता है वह अविवेकी गृहस्थ मोहान्ध है। उसे वस्तुततत््व का किश्वित्‌ भी बोध नही है । वह 4 22423 
अपने पैरो पर खुद कुल्हाडी पटकता है। उसे यह ज्ञान नही है कि उत्तम सत्पात्रोंके दान 4 
ही उस सात्तिशय पुण्यका बन्च होता है जिससे यह साधारण विभव की क्या गणना इन्द्र दर 
चक्रवर्ती की विभति भी चरणोमे छोटती है। वह उस मूख की तरह है जो मूलकी पूजी खाले आर 


भविष्यके लिये कोई उद्योग न करे | अथवा उस मूर्ख किसान की तरह है जो वीजके योग्य धान्यको 


नेष्ठिकाचार १२३ 


गऔरय समय पर योग्य भूमि मे वपन नही करता और उसे खाकर ही अपने को धन्य मानता है, ऐसा 
किसान कुछ समय बाद अपनी करनी पर स्वय पछतायगा । 


उत्तम पात्रमे दिया हुआ दान उत्तम भूमि मे यथासमय प्राप्त बीज को त्तरह महान शान्तिदायक 
फलवान वृक्षको प्रदान करता है। जो इस सत्यभूत रहस्य को नही जानता अथवा मोह या लोभवश जान 
कर भी भला देता है और अहकारके वश हो उत्तम पात्रो का सम्मान नहीं करता। वह आगामी जन्ममे 
भाग्यहीन दरिद्र दुखी होता है इसमे तिलतुष मात्र भी शका नही करनी चाहिए। १२६। 


प्रइ --कि पुरुषार्थंचिह्नं मे तत्फलं सो ग्ुरो वद । 


हे गुरुवर । धनादिकी प्राप्ति यदि पुराकृत पुण्य से होती है, स्वयके पुरुषाथं से नही होती त्तो 
पुरुषार्थ फिर क्या है और उसका कया फल है ? कृपया कहिए-- 


( अनुष्ट॒प्‌ ) 
अस्ति कार्योत्तमो लोके पुरुषार्थश्चतुर्विधः । 
इन्द्रियातीन्द्रियादीनां सत्सुखानां प्रदायक ॥१२७॥ 
कार्यो ज्ञात्वेत्यतो मव्येघरर्मार्थादिचतुर्विध ॥ 
पुरुषार्थ£' यतः श्रीदो&्भीष्टसिद्धिभवेत्तव ।|१२८।॥ युग्मस्‌ || 


अस्तीत्यादि --तात्पर्यमेतत्‌ु-धर्मपालन अर्थोपार्जज कामभोग मोक्षोपायदचेति चतुविध पुरुषार्थ । 
पुरुषार्थशाधक खलु वीर साहसिकों भवति। ये पुरुषाथं न साधयन्ति त एवं प्रमादिन ससारसागरें निमज्जन्ति । 
ससारे४पि तेपा ऐन्द्रियमपि सुख न सल्लायते । दु खमेवानुभवन्ति सविभवा अपि। आयद्यपुरुषार्थत्रयसाधका खलु 
श्रावका , मोक्षोपाय कुर्वन्त खलु साधवश्च भवन्ति । इति नियमानुसारेण श्रावके पुरुषार्थत्रय साध्यम्‌ । सर्वेषामाद्य 
पुरुषार्थ खलु घर्मपुरुषार्थोडस्ति । घर्मेण विना न कद्चित्पुरुपार्थ साध्य । घर्मस्य फल मोक्ष एवं प्रधानतया भवति । 
यावन्न स्यान्मोक्ष तावत्‌ सासारिकसुखावाप्ति खलु धर्मस्य फलमुच्यते । जैनमा्गें सासारिकसुखस्य महत्त्व नास्ति 
यतस्तत्‌ कर्मफलमस्ति । यत्किरू स्वात्मसुख न तत्‌ कर्मनिमित्तम्‌ । किन्तु कर्माभावे एवं यस्योत्पत्तिरस्ति तदेव 
यथार्थसुख नित्य शाश्वत अविचलित निरतिशय परिपूर्ण स्वभावरूप स्वानुकूलमस्ति । मोक्षे स एवं लम्यते अतों 
मोक्ष एवं सर्वोपरि पुरुषार्थ । धर्ममार्गविरहितमर्थोपार्जज खलु चौयंमेव । घर्मेणार्थोपार्जनन्तु ग्रहिणों धर्म । 
अधर्मेणोपाजित वित्त पापकरणाय प्रेरयति नाना पापान्युत्पादयति येम्य खलु जीवा नरकादिपु नानादु खान्यनुभवन्ति। 
तस्मात्‌ दु खभीत कदापि अनैतिकसरण्या नोपार्जनीय वित्तम्‌ । उद्योग बिना चौर्यादिना विश्वासघातेन परवश्चनेन 
परापहरणेत सश्चित घन तुतीयपुरुषार्थर्भाप विनाशयति। चतुर्थपुरुपार्थस्य कथा तु दूर एवं । तृतीयपुरुपार्थ खलु 
कामभोग । कामेन स्वेच्छया स्वसतोपा्थ स्वेच्छारूपव्याकुलतानाशार्थ यत््‌ भुज्यते स कामभोग । एषो5डपि 
घर्मार्थपुरुपार्थयोरविरोधेनेव सेव्य नान्‍्यथा । य खलु एतत्सर्वमविचार्य भु क्ते तस्य भोगाघारभृतयोधरर्मार्थतो रभावे 
भोगो$पि नश्यति । अतिमात्रया भोगोपभोगसेवनादर्थो नश्यति घर्मविरहित सन्नधर्ममपि भजते । अधर्मात्‌ पापसश्रयो 
भवति पापोदयाददु खमनुभवति । भोगातिसेवया शरीरमपि जर्जरीभवति रोगाक़ान्तञ्थ । सरुव्शरीरेण भोगोपभोगा- 
समर्थेत न किमपि साध्यते छोकिक पारलौकिक वा। तस्मादन्यपुरुषार्थाविरोधेनेव स सेवनीय इत्येव प्रकारेण 
पुरुषार्थ श्रयमेन्द्रियसुखसाधन भवति । परस्परानुकूल्येनाविरोधेन तत्‌ सेव्यम्‌ । पुरुषार्थी एव. वित्तवान्‌ प्रहृष्टशरीर 
धर्मात्मा न्यायप्रिय देश्योद्धारक विषश्वकल्याणकारक परमसुखी भवति। ससारपरिभ्रमणकारणभूताना कर्मणा 
विनाशाय यन्मरोक्षाथिभि ब्रतसमितिगुप्तिघर्मादिकमज्भीक्रियते तन्मोक्षपुरुषार्थ , यत्र स्वोत्य निरतिशय सुखमनुभवति 


१५४ शावकघर्मप्रदीप 


जीव इन्द्रियसवघरहितो&पि । इति पुरुषार्थचतुष्टयमपि छोफे सर्वोत्तम कार्यमिष्टसिद्धिकारकमस्ति तस्मातृ स्वहितैषि- 
भिने कदाचिदपि पुरुषार्थशीन जीवन यापनीयमिति । १२७। १२८। न्‍ 
े घर्मका पालन, अथंका उपाज॑न करना, प्राप्त भोगोपभोगोका सेवन और मोक्षप्राप्तिका प्रयत्न ये 
पुरुषार्थ हैं। इसका दूसरा त्ताम है उद्यम, उद्योग और उन्नति। जो इसे साधते हैं वे वीर और साहसी 
होते हैं तथा लौकिक और पारलौकिक सुखको भोगते हैं। और जो लोग पुरुषा्थंको अद्भीकार नही 
करते वे प्रमादी होकर पारछोकिक सुखकी बात तो दूर रही इस लोकमे भी दुखी रहते है और पशुतुल्य 
जीवन व्यत्तीतत करते हैं। उक्त चारो पुरुषार्थोमे से आदिके तीन पुरुषार्थोको साधनेवाले श्रावक या गृहस्थ 
होते है, और जात्मीय मोक्ष पुरुषाथंको साधनेवाले साधु कहलाते हैं । 
सब पुरुषार्थोका मूल धर्म पुरुषार्थ है। उसके साथ रहने पर शेष त्तीन पुरुषार्थ सन्ञाको प्राप्त होते 
हैं, भन्‍्यथा वे भी पुरुषार्थ नही कहलाते | प्रत्येक गतिमे लोभादि कषायोके उदयसे जीव कुछ न कुछ 
सग्रह का प्रयत्त करता है पर वह आर्थ पुरुषार्थ नही हो सकता। जबतक कि वह धर्म और नीतिसे 
सयुक्त न हो और उसका उद्देश्य अपना, अपने कुटुबका, अपनी जाति व देशके भाइयोका त्तथा दीन 
ओर दुखी भाइयो का परिपालन न हो | यह पुरुषार्थी ही जिनारूय निर्माण करा सकता है, पापनाशक 
उत्तमोत्तम श्रद्धा और भक्तिसे परिपूर्ण पूजा विधानादि कार्य कर सकता है। दीन दुखियोका उद्धार कर 
सकता है । उक्त पात्रोको दान देकर अपना जन्म सफल कर सकता है। जो उक्त प्रकारके पुरुषार्थहीन हैं 
वे केवछ अपने उदरकी पूर्ति ही येन्त केन प्रकारेण कर सकते हैं पर अन्य धर्मके और परोपकारके काम 
उनसे नही हो सकते । 
इसी प्रकार जो न्यायनीतिपुर्वंक प्राप्त भोगोपभोगोका सेवन नही करता तथा चोरी आदिसे, 
परवज्चनासे, विश्वासघातसे छीनकर धनसग्रह करता है वह कभी काम पुरुषा्थंका साधन नहीं कर 
सकता | घर्मका यथासमय साधन करते हुए अपनी न्यायपूरवंक बनाई हुई आधिक स्थितिके अनुसार 
जो भोगोपभोग सेवन करता है वही तृत्तीय पुरुषार्थंवाल्ता है। अन्यथा यथाप्राप्त भोगोको पशु भी 
भोगते है। देव भी भोगते हैं । नारको तो पापसामग्रीका भोग करता है | पर यह सब काम पुरुषा्थ नही 
है। काम पुरुषार्थी केवल शा रीरिक तृष्णाकी शान्तिके लिए अपने मतका सयम रखते हुए ही भोग करता 
हैं। मात्रासे भोजन करता है, मात्रासे वस्त्र पहिनता है, मात्रासे ही चक्षु और श्रोत्रके विषयोको अगीकार 
करता है। मात्रासे ही सुगधि सेवन करता है। मात्रासे ही स्त्रो भोग करता है। अतिमात्रासे सेवित्त ये 
सब विषय व्यक्तिको निर्धंती तथा शरीर सपत्ति रहित बना देते हैं। वह भधम सेवनमे प्रवृत्त हो जाता 
है और पापसञ्चय कर इस लोकमे भी निन्‍चद्य जीवन व्यत्तीत करता है और परलोकमे मी नरकादिकोमे 
अनेकानेक दुखोका भागी होता है। 
उक्त प्रकारसे परस्परकी अनुकूलतासे सेवित ये त्तीचों पुरुषार्थ उद्यम या उद्योग कहलाते हैं। ये 
गृहस्थ को ऐन्द्रियक सुखसाधनके कारण होते हैं। पुरुषार्थी ही धतवान्‌, कीतिमान्‌, परिपुष्टशरीर, 
सुन्दराकृति, यौवन सुख्षका भोवता, धर्मात्मा, न्यायप्रिय, देश और विश्वका कल्याणकर्त्ता त्था परम 
सुखी होता है । 
चौथा पुरुषा् मोक्ष पुरुषार्थ है। ससार परिभ्रमणका मूल हेतु परम्परासे या अनादि कालसे यह 
कर्म है, उसके नाश करनेके लिए ही मोक्षार्थीका सतत प्रयत्न है। ब्नत-समित्ति-गुप्तिका पालन, भावना 
और दस धर्मोका अगीकार, परीषह और उपसर्ग पर विजय, उत्तमोत्तम ध्यानोका आराधन ये सब 
मोक्षार्थके प्रयत्त हैं। इन प्रयत्नोमे सवंत्र घर पुरुषाथंका साम्राज्य है | धमरहित क्रियायें निवृत्तिके लिए 


नैप्तिकाचार श्रष 


साधक नही होती । जैसे कि इष्ट स्थानको जानेके लिए निरुददेश्य गत्ति या नेत्रहीनकी गति सफलता 
नही प्राप्त करा सकती उसी प्रकार सम्यरदर्शन सम्यग्ज्ञान विहीन चारित्र मुक्तिका साधन नही है, भत्त 
धर्म पुरुषाथ युक्त होनेसे ही यह सब तपस्या चारित्रसज्ञाको प्राप्त होकर मोक्षकी साधन है। शीत, घाम 
की परिषह, आई हुई अनेक विपत्तियाँ पशु और नारकी भी सहते हैं पर सम्यवकत्व और सम्यरज्ञान 
पवहीत वे पराधीनतासे स्वीकृत क्रियाएं चारित्र नामको नहीं पा सकती, अत वे मोक्ष पुरुषार्थके 
स्थत्नोंमे सम्मिलित नही हैं। अत. धर्मंसयुक्त उक्त प्रयत्व ही मोक्षका साधन हैं | साधक उनके द्वारा हरी 
मुक्तिको प्राप्तकर लेता है। जहाँ पर कि यथार्थ इन्द्रियाधीनतासे विमुक्त, निरन्तराय, शाइवत्त, अडिग, 
प्ररिपृर्ण, स्वभावरूप, अछेद्य, अविनश्वर, सब दुखातीत भर स्वात्मोत्थ सुख प्राप्त होता है । 
मानव गतिमे ही और उसमे भी पूर्णतया पुरुष वर्ग द्वारा ही ये चारो साध्य हैं, अतएव ये पुरुषार्थ 
कहलाते है। इनके पुरुषार्थ नामकरणका यही एकमात्र हेतु है| यदि अन्यत्र भी वे साध्य हो सकते या 
स्‍त्री ओर लपुसको द्वारा भी साधे जा सकते तो इनका नाम पुरुषाथ न होकर भौर कुछ ही होता । जो 
मनुष्य गति और पुरुष जन्म पाकर भी इसका साधन न करे तो उन जैसा मूर्ख प्राणी एक पशु क्या 
कीट पतग भी भी नही है। अधा गिरे तो मूख॑ नही परन्तु सूझता यदि गिरे तो वह मूर्ख है और सनेत्र 
होने पर भी अन्घेके ही बराबर है। ऐसा विचारकर वुद्धिमान्‌ पुरुपोको अपने लोकिक ओर पारलौकिक 
इन्द्रियजन्य या स्वात्मोत्य अत्तीन्द्रिय सुखकी प्राप्तिके लिए प्रयत्न पूर्वक चारो पुरुषार्थोको अपने 
अपने पदानुकूल यथायोग्य रीतिसे पालन करता चाहिए। पुरुषार्थी गृहस्थ ही मोक्ष पुरुषार्थी होता है। 
पुरुषार्थीका मानव जीवन ही सफल है। अत स्वपर हितैषीको पुरुषार्थी बनना चाहिए ।१२७।१२८। 
प्रन्‍तत --चातुर्मासिष्न्यकाले वा कथ्थ फाय धनाजेनम्‌ १ 
वर्षा ऋतुमे या अन्य समयमे घनाज॑त किस प्रकार करना चाहिए, कृपाकर कहिये-- 
( अनुष्टुप ) 
मरुख्यरीत्याष्टमासे हि कार्य नीत्या धनाजेनम्‌ | 
वर्षाऋतौ चतुर्मासे सुख्यतों धर्मसाधनम्‌ | १२९ || 
पूर्वोक्तविधिरेव हि विधेयः शान्तिद! सदा ॥ 
यतः स्याहुभये छोके सतत स्वेष्टसज्रम। ॥ १३० ॥ युग्सस्‌ ॥ 
मुख्येत्यादिः--तात्पर्यमेततु--एकस्मिनू सवत्सरे द्वादश मासा भवन्ति | तेपु आपाढ्मासस्य आष्टा- 
ह्लिकमहापव॑तो प्रारम्य कारतिकमासाष्टाहिकमहापर्वपर्यंन्त मासचतुष्के वर्षाऋतु स्यात्‌ । अस्मिन्‌ काले यतय 
एकस्मिन्नेव क्षेत्रे वसन्ति । वर्षानिमित्तेन तदा अनन्तजीवराशय समुत्पश्चन्ते गमनागमनतशच म्रियन्ते । सर्वा 
भूमिस्तदा एकेन्द्रियवृक्षादिभिस्तथा द्वीन्द्ियादिसम्मूंनजैराकुला भवति तस्मादेव तेपा गमतागमन तदा ज्षास्त्रे 
निषिद्धमस्ति । व्यापारादिकार्याण्यपि तदा मन्दमन्द प्रचलन्ति | अतएवं एप सुयोग. श्रावकै् विफलीकरत्तव्य । तदा 
मुख्यतो धर्मसाघनमेव कर्त्तव्यम्‌ । यतस्तेषा परमवीतरागाणा सच्निधानात्‌ सुवर्ण सुगधिसयोगो भवति । यथा शेष 
मासाष्टक मुख्यरीत्या व्यापारादिकार्याणा साधक तथैव चातुर्मास धर्मसाधघनाय साघक वर्तते । मासाष्टकेडपि 
नीत्यैव घनार्जन कर्तव्य धर्मभीझभि । व्यापारस्य प्रयोजन न केवल येन केनापि प्रकारेण घनार्जनमेंव, किन्तु स्वपरि- 
श्रमानुकूल्पेन अन्येपासपि हाभमविराधयतों न्यायेन स्वाधिकारप्रमाण राज्यनियमेन व्यावहारिकजननियमितेन च 


विधिना सम्मत वित्तोपार्जन एव तस्‍्य मुख्यमुद्देश्यम्‌ । तस्माल्लब्धप्रमाणादेव द्रव्यात्‌ सतोपेण निर्वाह करणीय । 
एव के सत्येव अब्र परत्र च स्वेष्टस्य सद्भ मो भवति । १२९९ । १३० । 


१३६ श्ावकघर्मप्रदौष 


वर्षमे १२ मास होते हैं। इनमेसे आषाढी आधष्टान्हिकासे कार्तिकी अष्टान्हिका तकके ४ मास 
वर्षा ऋतु कहलाती हैं। जलवृष्टिके कारण इस कालमे सम्पूर्ण भूमि असख्य त्रस और स्थावर जीवोसे 
सकुल हो जाती है ओर गमनागमन भादिसे मृत्युको प्राप्त हो जाते है। इसी कारणसे यति भी जिनका 
आठ मास पर्य॑न्त नियमित बिहार होता है इच दिनोमे एक ही क्षेत्रमे निवास करते हैं । इस समय वर्षाके 
कारण व्यापारियोका भी आवागमन बन्द हो जानेसे व्यापार भी मन्थर गत्तिसे चलता है | अतएव ऐसा 
सुन्दर सुयोग श्रावकोको व्यर्थ न खोना चाहिये । इन दिनोमे मुख्यतासे धर्मंसाधन करना चाहिए। 
जैसे बाकीके आठ मास व्यापार जादि कार्यंके साधक हैं ऐसे ही ४ मास धनोपाजंनके मुख्य 
साधक हैं । परम वीतराग गुरुओका सद्भम इस समय सोनेमे सुगधकी कहावत्तको चरितार्थं करता है। 
इन आठ महीनोमे भी नीतिसे धनाज॑त करना चाहिये । व्यापारका मूल उद्देदय जिस किसी प्रकारसे 
धनसग्रह नही है। उसका उद्देशय अपने परिश्रमके अनुकूल दूसरोके लछाभके अधिका रको न बिगाडते 
हुए न्याय प्राप्त अपने अधिकार प्रमाण राज्यके नियमाचुकूछ तथा महाजन्तो द्वारा नियमित विधिसम्मतत 
उपयुक्त द्॒व्यका प्राप्त करना तथा उत्तनेमे ही सतोषपूवंक आजीविका निर्वाह करना ही है। ऐसा करने 
वालोको ही शान्तिकी प्राप्ति और दृष्ट प्राप्ति होती है। १२९ ॥ ११० । 
प्रदत --अहिसाधमंवुद्धचर्थ' कि कि कार्य' जनेः सदा । 
श्रावकको क्‍या क्‍या करना उचित है जिससे अहिंसा परमधमंकी वृद्धि हो | कृपया बताइए-- 
(मेंगपि ( अनुष्दुप्‌ ) 
स्वदेशोद्धारक यतन्तां श्रावकाः झुदा ॥ 
धर्माथमपि सर्वत्र गच्छन्तु स्वात्मसिडये | १३१॥ 
यतः स्याज्जैनधर्मस्थ प्रसिद्धिः सर्वभूवले ॥ 


आवकाणां पर जन्म सफल स्याहिशेषतः) | १३२ ॥ युस्मस्‌ |। 

अहिंसा एवं परमो धर्म सर्वकल्याणकारक । तन्मह॒त्त्व खलु लोके यथा यथा विस्तृत भविष्यति तथा तथा 
स्पाल्लोककल्याणम्‌ । तत्‌ कथ विस्तृतो भविष्यति इति प्रदने सति आचार्य भाह श्रावका मुदा स्वदेश्ोद्धार- 
कार्ये यतन्ताम्‌ । तथा घर्मार्थमहिसाधर्मप्रचाराय सर्वत्र भूमण्डले स्वात्मधर्ममविराधयन्तों गच्छन्तु । यतो जैनधर्मस्य 
जिनोपदिष्टवीत्तरागधर्मस्य सर्वभतले प्रसिद्धि प्रचारश्च स्यथातृ श्रावकाणा परसुत्कृष्ट जन्म जीवन विशेषत सफल 
स्थात्‌ । १३ । १३२। 

श्रावकोको अपने देशके उद्धारके लिए भी सदा प्रयत्न करना चाहिए । त्था अहिंसा धर्मके प्रचारके 
लिए उन्हे सभी जगह जाना चाहिए। इससे विश्वके कोने कोनेमे जैन धर्मकी प्रसिद्धि, प्रभावना और 
प्रचार होगा और श्रावकोका उत्कृष्ट मानव जन्म भी सफल होगा । 

विशेषार्थ--अहिंसा परम धर्म है। वह विद्वका कल्याणकारक है। उस परम घमंका जितना 
विस्तार ससारमे होगा उत्तना ही छोकका कल्याण होगा। भ्रन्थकार पृज्य आचाय॑ महाराजने ग्रथ 
निर्माणके समयकी आवद्यकताका अनुभवकर बताया है कि हिंसा प्रधान जीवनबाले अग्रेजोके हारा 
पराधीन किए हुए भपने देशका उद्धारकर अहिंसा धर्मकी रक्षा करना श्रावकोका परम कतेंब्य है। तथा 
इसी प्रकार हिंसावहुल देश जैसे ब्रिदेन, अमेरिका रूस और जम॑ती आदिमे जाकर वहांसि हिसाका प्रभाव 
हटाकर अहिसा धर्मका भाव अकित करना चाहिए । वहाँ जाना दोषास्पद नहीं है । दोपोका उत्पादन 
तो सर्वत्र प्रत्येक व्यक्तिके अधीन है। विदेशोमे जाकर भी अपने पवित्र धर्मकी रक्षा करनेवाले अनेक 
व्यक्ति देखे जाते है और अनेक स्वदेशमे विद्यमान होते हुए भी हिंसा करते हैं । 


पेष्ठटिकाचार १२७ 


भारत निवासी अहिंसक हो और उनके बाहिर विदेशोमे रहनेवाले हिंसक ही हो ऐसी कोई 
व्याप्ति नही है। सब लोग सब देशमे धर्मं या अधमं पालनेके लिए स्वेच्छासे समर्थ ही हैं| इसलिए जिन 
धर्म की प्रभावनाके लिए सम्पूर्ण भूमण्डलमे भी जाना पडे तो जाना उचित है। अपने परमप्रिय अहिसा 
घमंका परिपालन करते हुए कही भी जाना अधर्म नही है । धर्म प्रभावनासे ही मानव जन्म सफल है। 
अत' सर्व प्रकारके प्रयत्नो द्वारा सम्पूर्ण विद्वमे अहिसाका डका वजाओ और हिसाको दूर करो। इस 
पवित्र कार्यसे तुम्हारी मनुष्य पर्यायकी प्राप्ति सार्थक होगी और परम्परासे मुक्तिकी प्राप्ति भी सुगम 
होगी । १३१ । १३२। 

प्रन्‍तत --वात्सल्यभावो प्रियते किसर्थ गुरो कृपाव्धे वद से हिताथंम्‌ । 


हे कृपासिन्धु गुरुदेव ! वात्सल्य भाव ' किसलिए धारण किया जाता है ? क्ृपाकर मेरे हितके 
लिए निरूपण कीजिए-- 


[ इन्द्रश्नजा ) 
मिथ्याप्रपञ्च॑ प्रविहाय मोह भ्राद्धेश्चिदानन्दपदाश्रितैवां । 
5 झे. ऑफ 4 5 
वात्सल्यभावो5पि मिथः प्रशान्त्यें सर्वस्च साध सतत विधेय || १३३ ॥ 


सिथ्येत्यादि --पारस्परिके व्यवहारे य खलु॒ शिष्टाचार प्रदष्यंते स उचित एवं सज्जनानाम्‌ | तथापि तत्न 
स व्यवहार सरलवचित्तेनेव करणीय । केवल मिथ्याप्रपश्चेन मात्सयेण छलेन वा कृतोषपि सद्व्यवहारों न गुणाय 
प्रभवति । ये खलु काश्चनकामिन्यादिपु स्वेन्द्रियमोगेपु च मोहितमतय स्वार्थक्षाधनायैव सम्यताया भिथ्याप्रपश्च 
वितन्वन्ति न ते कदाचिदपि लोके कीति लभनते । एतान्मायाविनों न कश्चित्रत्येति लोके तस्मात्‌ सम्यरृष्टिपि 
श्रावक॑ स्वचैतन्यसुखास्वादिभि प्रद्मान्त्य॑परमशान्तिप्राप्त्यर्भ परस्पर निष्कपटचित्तेन धर्मप्रेम्णा वात्सल्यभावों 
विधेय । १३३ । 


परस्परके व्यवहारमे जो शिष्टाचार प्रदर्शन किया जाता है वह शिष्ट पुरुषोके योग्य ही है, 
भनुचित नही है, किन्तु वह सरलचित्तसे करना चाहिए। केवल मायाचारसे मिथ्या प्रपञच करना और 
झूठे ही सदव्यवहारका प्रदर्शन करना हानिके लिए ही है, छाभके लिए नही । जो अपने इन्द्रिय भोगोमे 
तथा इन्द्रिय भोगोके लिए उपयोगी धन स्त्री आदि पदार्थोमे मोहित बुद्धिवाले हैं वे केवल अपने स्वार्थ 
साधन के लिए ही समभ्यताका ढोग करते है, ऐसे मायाचारी पुरुष लोकमे अपकौत्तिके ही भागी होते हैं । 
लोग उन्तका कभी विश्वास नही करते | 

मायावीका चम्र व्यवहार चूहे पकडनेके लिए शान्त और नम्नत्तासे बेठी हुई बिल्लीके व्यवहारके 
समान झूठ स्वार्थेसि परिपूर्ण होता है। लोकमे उसे बिलेया-दण्डवत्त कहते हैं। ऐसा भसदव्यवहार या 
कपटविशिष्ट शिष्ट व्यवहार सम्यर्हृष्टि श्रावक कभी नही करता | जिन इन्द्रिय मोगोके साधनेके लिए 
यह कपटका वेष रखा जात्ता है सम्यग्हृष्टि उन इन्द्रिय भोगोको हेय ओर क्षणस्थायी मानत्ता है । वह 
उन्हे आत्महित्तके प्रत्तिकूल समझत्ता है त्तव वह उसे कैसे स्वीकार कर सकता है। अपने परम शुद्धि 
चेतन्य स्वरूपमे रमण करनेवाला ओर उस आत्मसुखके स्वादका अनुभवन करनेवाला वह॒सम्यर्हृष्टि 
श्रावक सदा ऐसे मिथ्याप्रपञ्चसे दूर रह कर सभी साधर्मी बन्धुओके साथ उन्तकी सब प्रकारकी उन्नत्तिकी 
कामना रखते हुए प्रेममाव रखता है, सहानुभूति रखत्ता है। विपत्तिमे उनका साथ देता है, उनकी सब 
प्रकारसे सहायता करता है। इस प्रकारके पारस्परिक सद्व्यवहारसे वह अपनी पूरी समाजमे शान्तिका 
स्रोत्त बहा देता है जो फैछने पर एक साथ ससार भरकी अश्यान्तिको हर लेनेमे समर्थ है। १३३ । 
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प्रन्‍तत --कथ क्षसादयों धर्माः पाल्याः प्रसिद्धमे युरो चद । 
है गुरुदेव । क्षमादि घर्मोका पालन कैसे करता चाहिए, कृपाकर मेरी इष्ट सिद्धिके लिए कहिए-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
यथाशक्ति क्षमादीनां धर्माणां पालन मुदा। 
स्वात्मसिद्धये सदा कार्य चालुप्रेक्ञादिचिन्तनम्‌ ॥ १३४ ॥ 

यथेत्यादि --पारस्परिके व्यवहारे वात्सल्यव्यवहारवत्‌ क्षमादीनामपि व्यवहार तथा तत्पाछन कर्त्तव्यम्‌ | 
तद्व्यवहार' किल स्वलाभाय परलाभाय च प्रभवति। अनित्याद्नुप्रेक्षाणामपि चिन्तन सदा कार्य यत स्वात्मसिद्धि 
भवत्ति । मोहितवुद्धयस्तु न जानन्ति वस्तुनों यथार्थस्वरूपम्‌ । इत्यस्मादेव वस्तुस्वरूपविवेचन सदा कार्यमेव 
दुबु द्धिटुरीकरणाय, यद्यपि उत्तमक्षमादीनामुपयोग द्वादशानुप्रेक्षाणामपि चिन्तन क्रियते साधुभिस्तथापि तदेकदेश 
श्रावकरपि विधेयो यथाशक्ति | १३४ । 

यद्यपि उत्तम क्षमादि धर्मोका पालन तथा बारह अनुप्रेक्षाओका चिन्तवन साधुजन करते हैं 
तथापि उसका एकदेश श्रावकोको भी पालन करना चाहिए। क्रोधके कारणोकी उपस्थित्तिमे भी मत पर 
सयमन करना उसे विकृत न होने देना उत्तसक्षमा है। ऐसी उत्तम क्षमा कायरोकी क्षमा नही है। मन 
पर विजय पाता बहुत बडे साहसी और वीर पुरुषका काय है । बदला न लेता या न ले सकता क्षमा 
नही है, वह तो शक्तिके अभावकी पराधीचता है। वहाँ मन तो विकारी है । जहाँ मन विकारी न होकर 
सामथ्यंवान्‌ है तथा बदला न लेनेकी भावना है वह क्षमावान्‌ है | इस क्षमा गुणसे गृहस्थ भी पारस्परिक 
वैरको खोकर सहानुभूतिका पात्र बसकर लोकपृज्य हो जात्ता है। जबकि क्रोघसे और बदला लेने से 
वैर और अश्यान्ति ही बढती है। ऐसा होने पर भी गृहस्थ एकान्त क्षमा पालनेके योग्य पात्र नही है । 
गृहस्थ होनेके नाते उसपर स्त्री बालबच्चोके परिपालन का भार है। देश, धर्म व समाजका भार है, 
अत जब कोई दुष्ट अनेक प्रकारसे समझाने पर भी बिना कारण दुष्टता करता है, सत्तात्ता है, धर्म 
नष्ट करता है, धर्मात्माओके धर्मपालन करनेमे विघ्त करता है, शान्ति को स्थिर नही रहने देता चाहता, 
तब वह सम्यग्दृष्टि गृहस्थ उसके अशान्तिपूर्ण कार्योको सभी सभव उपायोसे रोकत्ता है| धर्मात्माओकी 
रक्षा करता है। उसके इस प्रयत्नमे दृष्टके ऊपरसे क्षमाका भाव दूर हो जात्ता है, उसे दण्ड देना पडता 
है, उसकी मृत्यु भी हो जाती है। इतना बडा अनर्थ भी उस क्षमाशील गृहस्थको अगीकार कर लेना 
पडता है उससे भी बडे अनर्थंसे बचनेके लिए । 


यदि गृहस्थ ऐसा न करे तो ससारमसे श्ान्तिके इच्छुक क्षमाशील करोडो भी सज्जन हो तो एक 
ही अश्ान्त दुष्ट अपने असत्‌ कृत्योसे उन्तकी शान्तिमे बाघा उपस्थित्त कर वनमे सिलगनेवालछी अग्निकी 
एक चिनगारीके समान समस्त सज्जन वनको अपनी ज्वालासे अश्ञान्त बना सकता हैं। भत्त उनके 
प्रति हेषसे नही किन्तु सज्जनोकी रक्षाके लिए उनका रोध आवश्यक समझ कर वह अपनी शान्तिको 
त्तब तकके लिए तिलाज्जलि दे देता है जब तक कि वह॒ उसके असत्‌ प्रयत्नोको विफल न करदे | उसकी 
यह अशाल्त क्रिया शान्तिरक्षाके लिए है ज्ञान्ति भगके लिए नहीं। गृहस्थके लिए जितनी आवश्यकता 
क्षमाकी है उतनी हो आवश्यकता क्षमाशीलोंके सरक्षणकी भी है। उसके बिना सारा विश्व अशान्त 
हो सकता है अत्त क्षमाशीछोके सरक्षण करते हुए हो गृहस्थको क्षमाशील होना चाहिए | 

क्षमाके साथ ही सदगृहस्थको उत्तम विचय गृणका भी पालन करना आवश्यक है। इसे 
उत्तमसार्दव नामका दूसरा धर्म कहा है। अहकार अनेक गरुणोकों भी' दृषित करनेवाला है। शञानका 


नेष्ठिकाचार १२५ 


विनय, ज्ञानवानका विनय, माता पिताका विनय, गुरुजनोका विनय, वयोव॒द्धका विनय, चारित्रधारीका 
विनय, थे सब विनय उसके हृदयमे सदा विद्यमान रहते हैं। तुच्छसे तुच्छ और हीन तथा दरिद्रका भी 
कभी निरादर नही करता । वचनमे, व्यवहा रमे, हृदयमे सत्र चम्रत्ता रखना उसका गुण है। निरहका- 
रता उसके जीवसमे सदा रहती है और इसीलिए अनेक गुणवानोकी सज्भूतिसि उसके उस नम्रहृदयमे 
सद्‌गुणो के भद्धूर जल्दो उत्पन्न हो जाते हैं। 


आजंब अर्थात्‌ सरलता, विव्वस्त व्यवहार करता त्था किसीके साथ कपटका या विश्वासधातका 
व्यवहार न करता उत्तम आजंब है। परमप्रिय, हितकारी व मिथ्यात्वसे रहित वचनवालेका सत्यवचन 
नामक धर्म है। लोभादि कषायोंके परित्यागसे होनेवाली हृदयकी पवित्रता शौचघम है। अनेक लोग 
तीथे स्नानको शौच कहते हैं पर यह धारणा मिथ्या है। आत्मामे पवित्रता आत्ती है हृदयको शुद्धिसे 
और हृदयकी शुद्धि होती है उदारतासे, सत्तोषसे, परोषकारकी भावनासे, अत्त केवल तीथस्तानमात्र 
पवित्रताका हेतु नही है। अपनी मानसिक पवित्नताकी रक्षाके लिए सब जीवो पर दयाभाव रखकर 
अपनी इन्द्रियोको वश करना उत्तम सयम है। अपने उक्त गुणो पर अटल रहनेवाले गृहस्थ पर 
अनेक विपत्तियाँ आती हैं, अनेक कष्ट सहना पडते हैँ व धर्मरक्षाथ उन सब कष्टोको सहना ही गृहस्थका 
उत्तम तप है। पृण्यचरित्र पुरुषोकी सेवा व परोपकारके लिए स्वार्थंका व भोगोपभोगोका त्याग ह्ठी 
उसका उत्तम त्याग है। स्वपर पदार्थमे आत्मबुद्धि और अनात्मबुद्धि होता त्था स्वातिरिक्त स्त्री, पुत्र, 
कलत्र, धन, धरा, भाराम व भवनादिको पर पदा् समझता-यह जानना कि इनसे कोई भी मेरा नही है 
यह आकिद्वन्य धर्म है। आत्मस्वरूपसे लोन रहना व उसे ही ग्राह्म मानना उत्तम बह्मच्य है। ये दश 


धर्म आत्माके कल्याणकारक उत्तम धर्म हैं | इन सवका यथायोग्य पालन गृहस्थ सम्यरहष्टि श्रावक 
करता है। ह 


ड्र 


वह अनित्यादि द्वादश भावनाओको भी भाता है। ये भावन्ताएँ कल्पित भावनाएँ नही है, किन्तु 
ससारके वास्तविक स्वरूपकी निरूपक हैं। इनको विस्तृत करनेसे ही हम ससारमे भटकःरहें हैं। जगत्‌को 
विनश्वरताका चिन्तवन अनित्य भावना है। जगतके सब पदार्थ स्वत्तत्र है, किसीका कोई वनाव विगाड 
नही कर सकता अतएव मेरे लिए मेरे सिवाय अन्य कोई शरण नही है, ऐसा विचारना ही अश्रण 
भावना है। ससारकी विषपमताका चिस्तवन उसके स्वरूपका विचार हो संसार भावना है । परपदार्थों 
से आत्माक्रा पृथक्त्व अन्यत्व भावत्रा और आत्माके एकाकीपनका चिन्तवन एकत्व भावचा है। 
वेराग्यकी प्राप्तिके लिए शरीर का मोह त्यागकर उसके वास्तविक अपवित्र स्वरूपका चिन्तवन करना 
अशुचि भावना है। अपने किन किन दुरभिप्रायो व दुष्परिणामोंसे कर्मोका आखब होता है। उसका 
निन्‍्तवन करना आख्रव भावना है। इन दुष्ट कर्मोका आवागमन कैसे रुके, वे दुष्प्रिणाम कैसे दुर किए 
जाँय तथा उनके विरोधी सत्य परिणाम कौन है इत्यादि चिन्तवन करना संचर भावना है। कमनि मुझे 
अनादि कालसे जकइ रखा है, उनमे छुटकारा केसे हो इस प्रकार कर्म निर्जंगके उपाय सोचना विचारना 
यह निर्जेर! भादता है। धमकी प्राप्ति इस ससारमे कितनी कठिन है । <४ छाख योनियोमे स्वन््व 
फर्मानुसार परिन्रमण करनेवाले इस जीवकों मानव भव ही बहुत दुलंभ है। कदाचित्‌ प्राप्त हो जाय त्तो 
सज्ञानके जभावमे पशुतुल्य जीवन व्यत्तीत करता है । यह विचारना घोधिदुर्लभ भावदा हैं। छोकके 
स्वरूपण्य चिन्तवत करना छोक भावना है । लोकमे जैसे सब कुछ सुलम है वँसे धर्म सुलभ नही है । 

१७ 
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धर्मका क्‍या स्वरूप है। धरंकी मानव जीवनके लिए क्या आवश्यकता है। उससे मानव समाजका क्या 
लाभ है इत्यादि धर्म स्वभावका चिन्तवन करना घर्मानुप्रेक्षा है | 

उक्त प्रकारसे दश धर्मोका उत्तमरीततिसे परिपाछन करना तथा द्वादश सदभावनाओका सदाकाल 
विचार करते रहना ये श्रावकक्रे लिए योग्य का हैं। इनसे स्वपर कल्याण होता है अत्त अवव्य ही 
इन्हे अगीकार करना चाहिए। १३४ । 

प्रदन:--कार्य किसथ दश्ाास्त्राणा पठनं कठिन विभो। 

हे विभो ! शास्त्रों का पठन जो कि अत्यन्त कठित है किसलिए किया जाता है, उससे क्या लाभ 
है; कृपा कर कहे-- ' 

( अनुष्ठुप्‌ ) 
भ्राद्धानां पतन न स्यात्‌ तद॒थ दृश्यते मया । 
सुस्वाध्यायक्रमस्तेभ्यः ससारेषपि सुखप्रद। ॥ १३५॥ 

धाद्धानामित्यादिः--शास्त्रस्वाध्यायत सत््िक्षा प्राप्पते । शिक्षित खलु स्व्रहिताहिते विचारयति। 
हिताहितविचारकस्य पतन ससारे न स्यात्‌ । इत्येतस्मात्‌ कारणातु स्वाष्यायस्योपदेश क्रियते जैनाचायें. । १३५। 

शास्त्र पठनसे सत्शिक्षा प्राप्त होती है । विद्याका सुसस्कार ही मानव जीवनको उच्च बताने 
का एकमात्र उपाय है। जिन्होने भी उन्नति की है सम्यग्ज्ञानके द्वारा हो प्राप्त की है। ज्ञानकी बहुत 
महिमा है। बिना परिपूर्ण ज्ञान हुए मोक्षकी प्राप्ति नही होती है | ज्ञानसे उत्तम विचार बनते हैं, उज्ज्वल 
हृदय बनता है, वाणीमे मिठास आत्ती है और कत्तंव्य ऊँचे होते है। भत श्राद्धोका अर्थात्‌ सम्यग्हृष्टि 
श्रद्धावान्‌ गृहस्थोका सन्मागंसे ऋदाचित्‌ पतन न हो जाय इसके लिए सच्चे शास्त्रोका पठत्त-पाठन 
आवध्यक है| स्वाध्याय करनेवाला ज्ञानी इस छोकमे भी परम सुखी और सन्‍्तोषी होता है और परलोक 
की उज्ज्वलूता तो वह साधता ही है। स्वाध्याय सदा उत्तम जिन-प्रतिपादित शास्त्रोका हो। राग-हष 
वद्धक विकथाकथक ग्रन्थोका पढ़ना स्वाध्याय नही है। वह तो कुशिक्षादायक दु श्रुतिनामा महान्र्‌ पाप- 
दायक अनथंदण्ड है, अत उसे त्यागकर सच्चे शास्त्रोका विधिपूर्वक स्वाध्याय करना चाहिए | १३५। 


प्रथमानुयोंगपठनस्‌--- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 

को त्रिषष्टिशलाकादिपुरुषाणां सुधमिणास्‌ । 

चरित्र प्रथम पाठ्य शान्तिदं बोधद सदा ॥ १३६॥ 

तच्चरित्रश्रपाठेन यद्यदाचरित. हित । 

तत्तज्ञान भवेत्‌ तस्य तथा स्यथादशुभेःरतिः ॥ १३७ || युग्मभ्‌ ॥ 

कावित्यादि --चतुर्ष्वनुयोगेषु मध्ये प्रथम कि पाठ्यमिति प्रइने सति समाधीयते आचार्ययंत्‌ त्रिषणष्टिसस्या- 

प्रमाणशलाकापुरुषाणा---चतुविद्तितीर्थकराणा. द्युदशचक्रवत्तिना नवनवसख्याप्रमाणनारायणप्र तिनारायण- 


बलदेवाना. जिनधर्मानुयायिना शिक्षात्रंद पापापह पुण्यद चरित्र सर्वशप्रथममेव सुपाव्यमू ॥। यत हित 
हितकारक यद्यदाचरित तेन तस्य श्रावकस्य शुभे रति सज्जायतेश्शुभे चारतिइचेति। तदनन्तरमेवानुयोगान्तर 


पाख्यम । १२६। १३७। 


नप्चिकाचार १३१ 


जेनागम चार अनुंधोगोमे विभाजित किया गया है--(१) ॥ ३ (२) करणानुयोग, 
(३) चरणानुयोग और (४) द्वव्यानुयोग । जेनाचारके प्रतिपालक श्री चोबीसो तीथैडूर भगवान त्तथा 
बारह चक्रवर्ती, नव नारायण, नव प्रतिनारायण तथा नव बलभद्र इस प्रकार ६३ शलाका पुरुषोके पुण्य 
चरित्रका जिनमे वर्णन है वे शास्त्र प्रथमानुयोग हैं । 

इनका पठस-पाठन सर्वे प्रथम करना चाहिये। जिनागमको गहराईसे न जानने और न समझने 
वाले लोग भी उक्त पुण्य पुरुषोके सदाचारपूर्ण चरित्रसे प्रभावित्त होकर सदाचारी बन जाते है, उनसे 
शिक्षा प्राप्त कर लेते है । 

प्रथमानुयोगमे पुण्पात्माओका पृण्य चरित्र तथा उसका उत्तम फल बत्ताया गया है इतना ही 
नही, बल्कि जो पापात्मा हैं उन्होने कैसे केसे कटुक फल भोगे है, उनका भी चरित्र उनमे बद्धित है। 
अत दोनो चरित्रोके उदाहरणोकों देखकर लोग पापसे भयभीत्त होते हे तथा धर्मके मार्गमे लगते हैं। 
अतएव शान्तिका प्रदात करनेवाछा, बोधदायक और उत्तम पुरुषोंके चरित्रका प्रतिपादक प्रथमानुयोग 
अवश्य पढ़ना चाहिए। ऐसा करनेसे मनुष्यकी प्रवृत्ति अशुभ अर्थात्‌ पापके कार्यंसि विरक्त होकर 
पुण्य अर्थात्‌ धामिक शुभ कर्मोमे स्ववमेव सलूग्न होती है, अत्त सर्वप्रथम प्रथमानुयोगका ही स्वाध्याय 
कल्याणप्रद हैं । ११६ ॥ १३७। 


करणानुयोगपठनम्र्‌ 
प्रदन---प्रथमानुयोगपठनानस्तरं कि पाठ्यसम्‌ । 


प्रथमानुयोग शास्त्र के स्वाध्याय के बाद किस अनुयोगका स्वाध्याय करना चाहिये ? भागे 
उसका स्पष्टीकरण करते हैं-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
सत्करणालुयोगादि शास्त्र पाठ्यं शिवग्रदस । 
पश्चाधोग्यं भवेज्ज्ञानं. सर्वसच्वहितड्नरम ।। १३८ ॥। 
लोकालोकस्वरूपस्प बोधक तत्चतो नृणाम्‌ | 
ज्ञात्वेति क्रमतः पाठ्य॑ जन्म स्यात्‌ सफल यतः | १३९ ॥ || सुग्मम्‌ |। 


सदित्यादि --प्रथमानुयोगपठनानन्तर फरणानुयोगश्ास्त्राणामेव पठत कर्त्तव्यम्‌ । एतेनानुयोगेन लोका- 
लोकयो स्वरूपमवगम्यतते । जीवानामुत्पत्तिस्थान कर्मणा कार्यम्‌, कालस्य परिवर्तन, चतुर्गतीना स्वरूप, कर्म निमित्तेन 
जीवपरिणामभेदा , गुणस्थान-मार्गणास्थान-जी वसमासाना स्वरूपं, विशतिप्ररूपणाभरेदाश्चेत्यादि पदार्थाना यत्र 
सम्यडनिरूपणमस्ति तत्‌ करणानुयोगशास्त्रमित्युक्यते । करणदब्दस्य जीवपरिणामवाचित्वात्‌ करणानुयोगे जीव- 
परिणामानामेव विशेषत्तो चर्णनमावश्यकम्‌ । स्वपरिणामभेदमनवगम्य केवल द्रव्यख्पेण यदाचरणम्भवति तत्केवल 
द्रव्यचारित्रसज्ञामेव प्राय लभते तस्मात्सदाचार स्वात्मकल्याणमिच्छता सदाचारस्वी 
योगशास्त्राणा स्वाष्याय कर्सव्य । एतत्स्वाध्यायतस्सव॑सत्त्वहितद्ूूर योग्य ज्ञान 
मानवजन्मनस्‍्साफल्यमस्ति । १६८ । १३९ । 


प्रथमानुयोग के अन्तर करणानुयोग शास्त्रो का पठन पाठत करता श्रेयस्कर 
के स्वाध्याय से हमे लोक और अछोकके स्वरूपका, युगोके परिवत्तंनका, जीवके प 
प्रभावका, जीवोकी उत्पत्तिस्थानका, चतुर्गतिका, गुणस्थानो 
भ्रूपणाओ का स्वरूप भलीभाति ज्ञात होजाता है। 


करणात्पूर्व॑मचश्यमेव करणानु- 
न समुत्तच्ते । ज्ञानसम्पादनत एव 


है। इस अनुयोग 
रिणामोका, कमंके 
* मार्गणास्थानो, जीवसमासो तथा बीस 


१३२ शआवकपघर्सप्रदीष 


साधारणत्तया करण हाब्दका अर्थ जीवके परिणाम भी हैं। हमे जीवके परिणामोंके भेदोका 
स्वरूप आत्मस्वरूप के परिणाम के लिए जानना अत्यावश्यक है। उन्तकी यथोचित सम्हाल के बिना 
धारण किया हुआ चारित्र प्राय द्वव्यचारित्र ही नाम पाता है। अत सदाचार पालनसे स्वात्महित 
वाछक पुरुषो का कर्तव्य है कि सदाचारके नियमोके साथ ही या उसके पृवं ही करणानुयोग शास्त्रों 
का मनत्त करं। इसके स्वाध्यायसे सर्व प्राणियोके लिए हितकर्त्ता योग्य ज्ञान उत्पन्न होता है और ज्ञान 
सम्पादन से ही मनुष्य जन्म की सफलता है। १३८ । १३९ । 


चरणानुयोगपठनम्‌ 
अथ चरणानुयोगः पाठ्य: । 
इसके बाद चरणानुयोग शास्त्र पठनीय है, यह बताते हैं-- 


( चसन्ततिलका ) 


पाठ्य सदैव सुखदं चरणान्ुयोग-- 

शास्त्र सुसाधुग॒हिणां व्रतमण्डितानाम्‌ । 
शीलब्रताचरणवोधकमेंव भक्‍त्या 

स्वात्मा भवेद्‌ श्रुवि यतो व्रतशीलधारी ॥ १४० ॥ 


पाठ्यमित्यादि --प्रथमानुयोगकरणानुयोगशास्त्रयो._ स्वाष्यायानन्तर चरणानुयोगशास्त्र पठनीयम्‌ । 
तच्छास्त्र शीलाना ब्रतानाञ्च प्रतिवोधकमस्ति । देशब्नरताराधकाना गृहिणा महात्नतिना साधूनाव्च किमस्ति कर््त॑व्यम, 
कानि कानि तेषा ब्रतानि, कथ भवति ब्रताना रक्षणम्‌, के दोपा सन्ति ये प्रतानि मलिनीकुर्वन्ति इत्यादिप्रकारक 
गृहिधर्म साधुधर्मश्चापि यत्र वर्णितो विस्तरेण तच्छास्त्राष्ययनेनव आत्मा ब्रतशीलघारी भवति अतएवं सदैव सुख- 


दायक चरणानुयोगशास्त्र पाठ्यमम्‌ । १४० | 


प्रथमानुयोग और करणानुयोग शास्त्रोके स्वाध्याय करनेके बाद देशत्रतधारी गृहस्थ ओर महा- 
ब्रती साधुओोके आचार क्रमका प्रतिपादक चरणानुयोग शास्त्र पढना चाहिए। इस शास्त्रका अध्ययन 
करनेवाला आत्मा शील-ब्रतका धारी हो जाता है, कारण इस अनुयोगके शास्त्रोमे यह विषय बहुत 
स्पष्टताके साथ बत्ताया गया है कि श्रावकके कितने भेद हैं, कितनी प्रत्तिमाएँ क्नत्ताचरणकी वृद्धिके 
लिए हैं, क्या उनका स्वरूप है, साधुक ब्रत कौन कौनसे हैं, शील क्या है, उनके भेद कौन कोन है, ब्त्तोके 
रक्षार्थ क्या करना चाहिए, कौन कौन सी भावनाएँ ब्रत्तमे गुणवृद्धि कर सकती हैं और किस जिस ब्रत्तके 
कौन कौन अत्तीचार हैं जो ब्रत्तको मलिन करते हैं । रु 


मानसिक अपवित्रत्ता यदि एक बार हो जाय तो वह भतिक्रम दोष है। यदि बार बार मानसिक 
अपवित्रता हो जाय तो. वह दु शील होनेसे व्यतिक्रम है। यदि ब्रत एकदेश या एक बार प्रमादसे भग 
हो जाय तो अतीचार है और यदि स्वदेश या अनेकबार जानबूझ कर ब्रत भग किया जाय तो अवाचार 
है। इस प्रकार अतिक्रमादिका स्वरूप तथा दोषमुक्त होनेके लिए दर दोषरहित प्रायश्चित्तका विधान 
प्रत्तिक्रमण, प्रत्याख्यान, समत्ता, वन्दता, स्वुत्ति, कायोत्सग आदि सम्पूर्ण विधि विधान जहाँ वर्णित है 
वह सुखदायक चरणानुयोग शास्त्र है जिसका स्वाध्याय आात्महितर्के लिए सदेव करना चाहिए । १४० | 


नैप्िकाचार ररे३ 


अथ द्रव्यानुयोगपठनम--- 
चरणातुयोग के अनन्तर पठनीय द्रव्यानुयोगका स्वरूप वर्णन व उपदेश-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
द्रव्यानुयो गशास्त्रस्य स्वपरबोधकस्य च्‌। 
५ यमन्ते 
पठन पाठनं का सवसुखग्रदस | १४१ ॥ 
पूर्वोक्तक्रमत पाख्यास्तेडब्नुयोगा जिनोदिता! । 
स्वैर्वृत्तियंतो न स्यात्‌ मोक्षश्री: शान्तिदा सखी ॥१४२॥|युग्मम। 
द्रव्येत्यादि --जीवाजीवादिपद्द्रव्याणा नवपदार्थाना पश्चास्तिकायाना सप्ततत्त्वाना स्वरूप द्रव्यानुयोग- 
शास्त्रेपु प्रतिपादितमस्ति । युक्‍त्यागमाम्या अनेकान्तवादाश्रयेण जीवादीना स्वरूप तत्तद्गुणपर्याथाणाम्भेदाश्च तन्न 
विस्तरतो निरूपितास्सन्ति । तस्माद्‌ द्रव्यानुयोगपठनेन स्वात्मन. स्वतत्रसत्ताकस्य स्वात्मभिन्‍्नाना पुद्गलादीनाश्र 
सम्यग्वोधो भवति। स्वपरवोधसम्पन्त एवं मुक्तिसुख रूमते । तस्मात्कारणात्‌ सर्वसुखप्रद द्वव्यानुयोगस्य पठन 
पाठनश्न अन्‍्ते अनुयोगन्रयपठनानन्तर कार्यम्‌ । एवप्रकारेण स्वाध्यायकरणेन स्वैरवृत्तेरभावात्‌ शान्तिदायिनी मोक्षश्री 
सखी इव भवति १४१।१४२)। 
द्रव्यानुयोग शास्त्रोमे जीवाजीवादि छह द्रव्य, नव पदार्थ, अस्तिकाय, और सात तत्त्वादिका 
उत्तम स्वरूप युक्ति और आगमसके आधारसे विविध गहन नय स्वरूप अनेकान्तवादके आश्रयसे 
वर्णित किया है। साथ ही उतर द्वव्यो के अपरिमित्त गुणो और पर्यायोका भी विशद विस्तृत वर्णन वहा 
किया गया है। 
पुण्य-पाप, बध-मोक्ष, और जीव-कर्म, आदि की सम्यक्‌ व्यवस्था, प्रमाण, चय ओर निक्षेपका 
विशद विवेचन, अनेकान्तवाद द्वारा स्ंथकान्तवादोका युक्ति और आगसादि प्रमाणोके आधार पर 
खण्डन आदि इस अनुयोगमे वर्णित है। स्वत्तन्त्र सत्तावाला आत्मा परभावोसे भिन्‍न अन्त गुणोका पिंड 
स्वरूप अपने स्वरूपमे ही रमण फरनेवाला हैं। वह चेतन्य स्वरूप विभुक्त पुदंगलादि जड पदार्थोसि 
सवंथा भिन्‍न है । इस तरह स्वपरविवेक स्वरूप अध्यात्मविद्याके प्रतिपादक द्रव्यानुयोग शास्त्रका अन्तसे 
अन्तिम अनुपम सुख प्राप्तिके लिए अवश्य पठन-पाठत करना चाहिये | इस क्रमसे चारो अनुयोगोका 


सस्यक्‌ स्वाध्याय स्वच्छद प्रवृत्तिको दूर कर ब्रताचरणकी वृद्धि करता है जिससे शान्तिप्रदायित्ती मुक्ति- 
रूपी सखी का समामम प्राप्त होता है ।१४१।१४२। 


न्यायव्याकरणादिशास्त्राणां पठनस्‌ 
प्रइत --न्यायव्याकरणादीनां स्वाध्याय स्पात्कदा गुरो ? 


यदि चतुरनुयोगानामेव पठन कार्य तदा न्यायव्याकरणादिविद्याना पठन कदा स्यात्‌ ? हे गुर / कथम में । 


हे गुरुदेव | यदि चारो अनुयोगोका पठन पाठन ही श्रेष्ठ है तो न्याय व्याकरण तथा साहित्यादि शास्त्रोको कब 
पढ़ना चाहिये, कहिए--- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
पड्द्रव्यसप्ततक्वानां न्‍्यायव्याक्रणस्थ च। 
पठन पाठनं भक्त्या यतः स्थात्‌ स्वात्मदशनम | १४३॥ 


षछित्यादि --न्यायव्याकरणादयस्तु चतुरनुयोगशास्त्रप्रतिपादितषड्द्रव्याणा सप्ततत्त्वाना स्वरूपपरिज्ञानाथ 
एव भक्‍त्या पठनीया । स्वात्मदर्शने उपयोगिना अन्येपाम्पि श्षास्त्राणा पठन पाठनमपि न प्रतिषिद्धमस्ति । केवरू 
स्वपाण्टित्यप्रदर्शनार्थ मात्सयेंण परोत्कर्षपराभवेच्छया व्याजेन वादेन पाण्डित्यप्रदर्शनेन वा यत््‌ न्‍्यायव्याकरणा- 
दिश्ास्त्राणामध्ययन क्रियते न तत्‌ स्वाध्यायसज्ञा लभते | अत एवं सुनिद्चितमेतत्‌ यत स्वात्मोपकारकस्य श्षास्त्रान्तर- 
स्यापि पठने न कश्चिद्‌ दोषो$स्ति यब्तैव स्यान्मिथ्यात्वपोषक कषायवद्धक विषयरतिदायक वा ।१४३। 


इन चारो अनुयोगोमे प्रत्तिपादित छह द्रव्य व नव तत्त्व आदिके ज्ञानको उत्पन्न करानेमे हेतुभूत 
न्याय, व्याकरण, साहित्य, कोष, अलकार व छल्द आदि विद्याओका पठन-पाठन निषिद्ध नही है, भक्ति- 
पूवंक उनका भी यथायोग्य पठन-पाठव करना चाहिए । उपयोगी विद्याओकी सहायतासे तत्त्वज्ञानकी 
प्राप्ति की जा सकती है | केवल अपना पाण्डित्य प्रदर्शनके लिए'शास्त्रोका पठन-पाठन अनुचित है। अनेक 
विद्वान दूसरे विद्वानोके ज्ञानोत्कर्षको मात्सय॑ या ईर्षाके कारण सहन,नही कर सकते, अत वे कपट व 
वाद-विवाद से अपना पाण्टित्य प्रदर्शनमात्र कर अपनी कषायोका पोषण करते हैं। उनका वह शास्त्र 
पठन स्वाध्याय के नामको प्राप्त नही कर सकता। वह शास्त्रग्रहण शस्त्रग्रहण ही है जो केवल परको 
तीचा दिखाने मात्रको है। 

उपयुक्त कथनसे यह अच्छी तरह स्पष्ट हो गया कि जो मिथ्यात्ववद्धंक न हो, असदाचारके 
पोषक न हो, हिंसादि महापापोके उपदेशक न हो, कलह बितण्डावादको उत्पन्न करनेवाले न हो त्तथा 
कामादि विकारोंके वद्धक न हो उन लौकिक शास्त्रोका पठन-पाठन निषिद्ध नही है । तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिमे 
सहायक ग्रन्थान्तरोका इसके बाद भक्तिपूर्वंक पढना भी स्वात्मदर्शनके लिए ही होता है ।१४३॥ 


अन्तरायकथनंस्‌ ह 
प्रदत--श्राद्धानामस्तराया से कति सन्ति गुरो वद । 


श्राद्धानाम्‌ श्रावकाणा भोजने कति अन्तराया सन्ति ” हे गुरो | में वद । 
श्रद्धावान्‌ ब्रत्ती श्रावकोके भोजनसबघी अन्तरायोका विवेचन कृपाकर गुरुवर्य मुझे बतावें-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
दर्शनस्थ भवन्त्यष्टावन्तराया . जिनाममे । 
स्पशस्य विंशतिः प्रोक्ताः श्रोत्रस्य भयदा दश || १४४ ॥ 


बाह्यान्तरहशुद्धबर्थ धर्मज! श्रावकेः सदा। 
पूर्वोक्ता त्रिविधा! पाल्या अन्तरायाः ग्रयत्नतः ॥ १४५ ॥ 


दर्शंतस्पेत्यादि --ब्रतिन श्रावकस्य दयापरस्य ह्ृदि ग्लानिकारका* सकक्‍लेशकारकाइच भोजनसभये दर्शन- 
स्याष्ट अन्तराया स्पर्शसवधिनों विश्वतिरन्तराया दव्दश्रवणसवधिनश्च किल दशा अन्तराया सन्ति । मिलित्वा- 
मष्टर्त्रिशदन्तराया मवन्ति । शुद्धाहारमोजिव श्रावकस्य भोजनसमय यदि परित्यक्तपदार्थाना मदिरामासादीना 
दर्शन चर्मादिपदार्थाना स्पर्शन रोदनादिह्ृदयद्रावकद्षव्दाना श्रवण वा स्थात्‌ तदा स अन्तराय इति मत्वा भोजन 
परित्यजति । एवं उभयशुद्धथर्थ घ॒र्मज्ञ भ्रयत्नत त्रिविधा भोजनान्तराया पालनीया ॥ १४४ ॥ १४५॥ 

दयावान्‌ श्रद्धावान्‌ सदाचारी ब्रती श्रावक शुद्ध आहारके द्वारा ही अपनी क्षुवा मेटता है । यद्वा 


तद्ठा शुद्धाशुद्ध आहारके द्वारा वह अपनी इन्द्रियलिप्साको पुरी नही करता। उसका अपनी विपय 


नेष्ठिकाचोर १३५ 
वासनाओ पर इत्तना नियत्रण है कि वह बुभुक्षित होने पर भी कभी अमर्यादित पदार्थोका, परित्यक्त 
पदार्थोका, अनीतिसे प्राप्त पदार्थोका त्था हिसा-चौयें आदि पापोसे कमाए हुए पदार्थोका भक्षण नही 
करता । शुद्ध, शास्त्रानुमोदित, हिंसादि पापोसे दूर व न्‍्यायोपाजित्त पदार्थोका ही सेवन करता है। इस 
प्रकारके शुद्धाहा रके समय यदि उसे हृदय द्रावक मासादि पदार्थोका दर्शन होजाय त्तो उनके दर्शन मात्रसे 
वह अपने शुद्धाहारका भी तत्कालके लिए त्याग कर देता है। वह दयापरिणामी उस हिसा तथा निर्दय- 
क्रिया द्वारा कृत पदार्थको देखनेमात्रसे दुखी होता है । पर-दु ख-कात्तरता उसका गुण है। इसी प्रकार 
मृत्त पुरुष स्त्री या पशु आदिके शरीरका अथवा मृत्त शरीरके अशभूत चमं नखादिका स्पर्श होने पर 
प्राप्त अपवित्र दशा मे सी वह भोजनका परित्याग करता है। 


श्रवण सबधी भी अन्तराय होता है। जब भोजन करनेवाला ब्रती भोजनके समय किसीका 
करुणा पूर्ण रूदन सुनता है या मरण सुनता है, अग्लिदाह या शस्त्रधात भादिके शब्द सुनता है तब वह 
भोजन त्याग कर तत्काल अग्नि बुझानेका, शस्त्राधात दूर करनेका व दुखीको सान्‍्त्वना देनेका सत्प्रयत्न 
करता है। दूसरोको दुखी अवस्थामे छोडकर वह ॒चेनसे भोजन करते नही बेठता, यह उसका अहिसा 
गुण है। अपनी अन्तरज़ मानसिक जुद्धिके लिए तथा बाह्ममें शारीरिक शुद्धिके लिए, लोक कल्याणके 
लिए और दयाधरमं के प्रतिपालनके लिए धर्मात्मा श्रावकोको प्रेमपुवंक भोजनके अन्तरायोका पालून- 
करना चाहिए ।१४४१४५॥ 


अथान्तरायभेदा कथ्यन्ते - 
अथ अच्तरायके भेदोको गिनाते हैं-- 


भदिरा-मासास्थि-रक्तधाराद्रंचसं-सृतपद्चेन्द्रियजीव-क्षुघाहतपञु-मलमृत्राणि इति दशशंनस्या- 
न्तराया: 0 १॥ * | का, रे 

मदिरा महुआ ओर द्राक्षा आदि अनेक पदार्थोंको सडाकर बनाई जाती है। हजारो छाखो कोडे 
उसमे प्रत्यक्ष उत्पन्न हो जाते हैं। उन सबको घोलकर व आग पर ऑंटाकर शराब या सदिरा बनाई 
जाती है। मदिरा नशा करती है, मनुष्यकी सुधि-बुधि भुला देती है, और हितमार्गसे दूरकर अहित मार्ग॑मे 
लगा'देती है। ये सब दुगगूंण तो है ही, पर यह उत्त असख्य प्राणियोके रक्तमासमय पिण्डका निचोडा हुआ 
रस है जो सडनेके समय उसमे पड चुके थे और अब भी जिसमे असख्य कोटाणु पेदा होते व मरते हैं। 


भत्त जिसकी उत्पत्ति भी महान हिंसासे हैं तथा जिसका उपयोग भी महान पापोत्पादक है उस भविरा 
को देखने मात्रसे ब्रती पुरुष भोजनका त्याग कर देते है। 


इसी प्रकार जीवोका निर्दंयता पूवंक सहार कर ही मास बचाया जाता है। निर्देय पुरुष उस 
मासंसे अपना उदर भरते हैं और उसे श्मशान भूमि बनाते हैं। मास भी उत्पत्ति रूपसे पापमय है और 


पदा असख्य जीवोकी उत्पत्तिरुप होनेसे उनकी भी हिंसाका हेतु है। दयापर अहिंसक श्रावक उस अपवित्र 
पदार्थको देखकर भी भोजनका त्याग कर देता है। 


दर्शत्तका तृत्तीय अपवित्र पदार्थ हड्डी है । यह भी शरीरका अग है। शरीरके सभी अग अपवित्र 
हैं। सप्त धातु और उपधातु अपवित्वताके परमाणुमोसे ही बने हैं। उन्तका दर्शन भी भोजनका अन्तराय 
है। बहत्ती हुई रक्तकी घारा, शरोरके ऊपरसे तत्काल निकाला हुआ कच्चा चमडा, मरा हुआ पज्चेन्द्रिय 
जीवका शरीर क्षुधापीदित्त व्यक्तिया पशु और मल-मूत्रादि अपवित्र पदार्थ ये सब भोजनके समय 
भच्तरायके कारण दर्शनमात्रसे माने गए हैं । इन्हे देखकर ब्रतीको भोजनका त्याग कर देता चाहिए । १। 


4 


१३६ _ क्रावकधमंप्रदीप 


| शुष्कचर्स- नख- केश- पक्षि- पक्षासंयमिस्त्रीपुरुष-त्रतभंग- रजस्वलास्त्री- पञ्चेन्द्रियपशु-मल- 
मृत्रशंका,--शवस्पशन,--मृतजोवग्रास,--फेश निर्गंसन-स्वशरी रप्राणिपीड़नादय स्पद्नान्तराया ॥ २॥ 


इतने पदार्थोके स्पश होने पर भोजनका अन्तराय मानना चाहिए--सूखा चमडा, नख, कम्बल 
आदि केशवस्त्र, पक्षी, पक्षीके पल, शीलरहित स्त्री, पुरुष ( शोलरहित ), ब्रतभग करनेवाली स्त्री या 
पुरुष, रजस्वला स्त्री, पद्च निद्रय पशु कुत्ता बिल्ली आदि, मुर्देका स्पर्श, ग्रासमे यदि कीटाणु मृत हो तो, 
ग्रासमे यदि वार हो तो भोजन त्यागना चाहिए | अपने शरीरमे यदि असह्य पीडा हो या दूसरे प्राणीका 
असह्य पीडा हो अथवा अपने शरीरसे मूत्र, मल आदिके स्खलन हो जानेकी शका होगई हो तो भी 
भोजनका अन्तराय है। इस प्रकार ये स्पशनसबधी भोजतान्तराय हैं। २। 


मरण-रोदत्ताग्निदाह-- मारण-घधर्मात्मोपयुंपसर्ग-मनुजकर्णनासिकादिच्छेदन-जिन- बिम्ब-जिना- 
यतनोपसगं-पापवचनादय श्रवणान्तराया ॥३॥ 


भोजनके समय यदि किसीका मरण सुन्त पडे, करुणाजनक विलाप सुने, कही अग्नि छय गईं, घर 
जल रहे है, पशु-पक्षी मनुष्य जले जारहे हैं इत्यादि वचन सुनाई पडे, छोग लूटपाट मारकाट क्र रहे है, 
ऐसा सुनाई देवे । किसी धर्मात्मा पुरुष पर कोई उपसगे आया हुआ सुने, या ऐसा शब्द सुनाई देवे जो 
अत्यन्त करुणाजनक हो जेसे इसकी नाक काट लो, कान काट लो मस्तक छेद दो इत्यादि अथवा कही 
जिन्तमदिर जिन प्रतिमा पर उपसर्ग या अपमान जनक वचन सुनाई देवें या डाका पडने लुट जाने व 
नारी अपहरण आदि पापके वचन सुनाई पडें तो इन बातोंके श्रवणमात्रसे श्रतीको भोजनका त्याग कर 


देना चाहिए । 


भोजनके अन्तरायोका यह तात्पयं नही है कि वह भोजन छोडकर पद्चात्ताप करता हुआ चुप 
बेठ जाय अथवा अन्तराय करनेवालो पर रोष करे जो इन्होने मुझे भोजन भी न करने दिया । ये सब 
काम तो अन्तराय न पालनेके बराबर हैं अन्तराय पालनेवाला अन्तराय आने पर भोजनका त्याग करता 
हुआ भी अपने पापकर्मंका उदय समझकर किसी पर रोष नही करता। तथा उक्त कारणोके आने पर 
तत्काल उन उपसर्गोंको दूर करने, लोगोके कष्ट दूर करनेका प्रयत्न करता है। मार-काट, लूट-पाट, 
भपहरण, धर्मात्मा पर उपसर्ग, जिन मन्दिर ओर जिन प्रतिमाका उपसर्ग आदि श्रवण कर जो केवल 
भोजनका त्याग कर बैठ जाता है वह कापुरुष कदाचित्‌ भी ब्रत्ती श्रावक नही है। किन्तु उसे तत्काल 
इन उपसर्गोंको अपनी शवित भर दूर करनेका प्रयत्न .करना चाहिये । तभी वह ब्रती है और उसका 


अन्तरायका पालना साथंक है, अन्यथा नही । 


भोजनके अन्तराय दर्शन-स्पशंन-श्रवणके सिवाय और भी शास्त्रकारोने शास्त्रान्तरोमे प्रतिपादित 
किए हैं उनका भी पालन करता चाहिए । जेसे--यदि प्रमादसे त्याज्य वस्तु खानेमे भा जाय तो तत्काल 
भोजनका त्याग करना चाहिये। उदाहरणार्थ कोई ब्रती नमक रसका त्याग किए है। अब कदाचित्‌ 
भोजनमे कोई नमकवाली वस्तु आ गई तो उसे तत्काछ भोजनका अन्तराय मानना चाहिये। भोजनमे 
यदि जीवित्त भी जीव कीटाणु आ जाँय जिनका सहज ही अलग करना सम्भव न हो तो भी भोजनका 
अल्तराय मानना चाहिए। तथा भोजनके शुद्ध पदार्थोमे भी यदि भोजनके समय दुष्ट सकलप भा जाय 
अर्थात्‌ कोई पदार्थ ऐसा मानसिक सकल्‍्प पेदा कर दे जो यह भोज्य पदाथ्थ मास जैसा है या भण्डे 
जैसा मारूम पडता है, या प्राणीके सिर जेसा या पैर जेसा है तो वह पदार्थ भी ब्नत्तीके लिए अभोज्य 
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है। साराश यह है कि दया उत्पत्न करनेवाले, अपविन्रता लानेवाले ओर ब्रतभग कसनेवाले कारणोके 
आने पर भोजनका अन्तराय मानना ब्रतीके लिए उचित है । त्था पाक्षिक व दाश॑निकको भी यथायोग्य 
अन्तराय पालने चाहिये | ३। ' 


प्रदन --कार्यो वितानबन्धो5पि कुन्न कुत्न गुरो वद । 


हे गुरुवर्य | श्रावक अपने धरमे चँदोवा कहाँ कहाँ बाघे, कृपया कहिये-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


पेषणप्रभृतिस्थाने श्रावकैर्धार्मिके: ' सदा । 
वितानस्य प्रबन्धोषपि कत्तव्यों जीवरक्षकः || १४६ ॥ 


पेषणेत्यादि --जीवरक्षार्थ अन्ताविशुद्धचर्थश्व पेषणप्रभूतिस्थाने पेषिण्यादीनामुपरि एकादशस्थानेपु वस्त्रा- 
दिना निर्भितस्य मण्डपस्य प्रवन्धों धर्मश श्रावके स्वेच्छया कर्तव्य । यत्रान्नादिपेषण क्रियते तदुपरि, यत्र कुट्टन- 
मन्‍्नादीना क्रियते तम्न, यत्र महानसमस्ति तत्र, भोजनस्थाने, पानोयस्थाने, शयनस्थाने, स्वाध्यायशालाया, सामायिक- 
स्थाने, पूजनगृहे, आपणे, तथा यत्र अग्नधादिसस्थापन क्रियते तत्रापि उपरि मण्डपो विधेय । विताननिवन्धनेन 
गृहस्योरध्व भागे आच्छादितै खर्परादिभि वशादिभिष्वच जीवाना पतन न स्यातू, यदि स्यात्‌ तहिं वितानस्योपर्यच 


नान्‍नादौ पूजनादिवस्तुनि भूमो शरीरे वा। तत्र पतने तैषा घात एवं स्थात्‌ । अतो दयापरैस्तत्र तत्र वितानस्य 
प्रवन्घो$वद्यमेव कार्य । १४६ ॥ 


दयावान्‌ श्रावकोका कत्तंव्य है कि अपने गृहमे चक्‍की आदि ग्यारह स्थानोके ऊपर चँदोवा जो 
कि' अच्छे वस्त्र आदिका बनाया गया ही तथा छिद्ररहित हो बाघे। भर्थात्‌ चक्‍कीके ऊपर, अन्नके कूटनेके 
स्थान पर, रसोई करनेके स्थान पर, पात्ती रखनेके स्थान पर, भोजन करनेके स्थान पर, दुकानके स्थान 
पर, शयनंके स्थान पर, स्वाध्यायशालामे, सामायिक व उपवास करनेके स्थानमे, पूजा और यज्ञके 
स्थानमे तथा अन्यत्र जहाँ कही भी अग्नि जलाने या रखनेका काम पडे उन सब स्थानों पर चेंदोवा 
बाँधना चाहिये । मण्डप बन्धनसे गृहके ऊपर भागके छप्परसे व वासोंके सडने आदिसे जीव जन्तु गिरने 
लगते हैं वे भूमिमे, अन्तादि वस्तुमे, पुजनादि सामग्रीमे, जलमे, तथा आममे इत्यादि स्थानोमे न गिर 


कर मण्डपमे ही रह जायगे और तात्कालिक अवश्यभावी विनाशसे बच जायगे। अन्‍्तादिकी शुद्धि 
भी रहेगी । 


जिन स्थातोमे ऊपर छप्पर नही है वहाँ भी मकरीके जाल आदिके निमित्तसे जीव बाधा सम्भव 
हैं, अत मण्डप बच्धन करना ाहिये । पक्की छत्तोके या अन्य प्रकारके सिमेट आदिसे बने हुए स्थानोमे 
मण्डपकी क्‍या आवद्यकत्ता है ऐसा प्रश्न हो सकता है ? उत्तर यह है कि विवेकी मनुष्य तो ऐसे 
स्थानोकी स्वच्छत्ता रखकर जीवरक्षा कर सकता है। मण्डप बन्धनके उद्देश्यकी पूछ्ति तो इससे हो 
सकती है, पर नियमका पालन नही हो सकनेसे परम्परा व मण्डप बन्धनकी पद्धत्ति रुक जा सकती है। 
सवंसाधारणको यह बोध ,होगा जो अमुक ब्रत्ती पुरुष मण्डप॑ बन्धन नही करता तो मालूम होता है जो 
यह कोई आवश्यक परम्परा या पद्धति नहो है । अत्त. परम्परामे नियमका घात न हो ऐसा विचारकर 
श्रावकको इन स्थानों पर मण्डप बन्धन करना ही चाहिए। १४६ | न 

१८ 


१३८ श्रावकथधमंप्रदीप 


प्रन्‍त्त --कफौ मौनधारणं क्‍्व क्य फार्य' मे सिद्धये बद । 


श्रावकको मौन धारण करना भी आवद्यक सुना गया है। उसे किस किस अवसर पर भौन 
धारण करना चाहिए, कृपा कर कहे-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


भोजने मेथुने स्नाने मल-मृत्रविमोचने | 

सामायिकेश्चेने दाने बमने च पलायने | १४७॥ 
सन्‍्मौनधारणं काय धर्म! श्रावके! सदा | 

यतः स्थात्‌ सर्वकार्येपु शान्ति: सिद्धिनिजाश्रिता || १४८ ॥ युम्मम्‌॥ 


भोजन इत्यादि :--श्रावकेण एतेपु दशसु कार्येपु मौनधारण कत्त व्यम्‌ । भोजनकारयें-मैथुनेसेवने-स्नानकार्ये- 
मलत्यागे-मूत्रविसगें-सामायिककरणे-भगवत्पूजनादौ-यज्ञकायें--दानकरणसमये-वमने-पलछायने च । सावधानतया 
जीवरक्षाविचारेण उक्तकार्याणि सम्पादनीयानि । अन्यमनस्कतया भोजनादिकरणे सैथुनादिकरणे मलमोचने वमने वा 
शारीरिकहानि स्यात्‌ । तद्बत्‌ अन्यमनस्कतया सामायिकादी क्रियमाणे च यदथ्थ तत्क्रियते न तल्य सिद्धि स्यात्‌ । 
पलायने च वाग्व्यापारे क्रियमाणे शक्तिहासो भवति | कस्मात्‌ सिद्धर्थी शान्त्यर्थी च उक्तकार्यपु मौन कुर्वीत 


॥। १४७ | १४८ । 


भोजन, मंथुन, स्नान, मलत्याग और वमन आदि शारीरिक कार्यो मे तथा पूजन, यज्ञ, हवन, 
सामायिक और दान भादि पारमाथिक कार्योमे और कार्यंवशात्‌ यदि पलायन याने वेगसे गमन करना 
पडे दौडना पडे भागना पडे तो उस अवसरमे ऐसे दस मोको पर धर्मात्मा श्रावकोकों सदा मौन धारण 
करना चाहिए । ये कार्य जीवरक्षाके ध्यानसे तथा झाान्तिपूवंक उक्त कार्योको पूरा करनेके अभिप्रायसे 
तथा धा्िक कार्योमे शुभ परिणामोकी सिद्धिके छिए मौन पूर्वक ही किए जाने चाहिए ॥ 


यहाँ पर मौनसे तात्पयँ इस बातका है कि जो काम स्वय अकेलेके करनेके हैं वहाँ त्तो सवंथा मौन 
रखे । जहाँ पर अपने सिवाय दूसरे व्यक्तियोका भी सहयोग आवध्यक है वहाँ उस व्यक्तिके सिवाय 
अन्य किसीसे बातचीत न करे। सबधित व्र्यक्तिसि भी सबधित कार्यके लिए आवश्यक बात ही करनी 
चाहिए, चाहे जिस विषय पर पद पद पर मत्तमात्ती चर्चा न करनी चाहिए। 


उदाहरणाथ्थ॑ पूजा करनेवाल्ा पूजा करते समय पूजा पढेगा तथा यदि:कोई साथ पुजन करनेवाला 
है तो उससे पृजाके लिए आवद्यक वस्तुके सम्बन्धमे या पाठकी शुद्धि या भर्थके सवन्धमे जरूरतके 
स्थान पर अल्पमात्रामे बोलेगा । अन्य व्यक्तियोंसे बात न करेगा । मौनके बिना की जानेवाली क्रियाओमे 
चित्तकी एकाग्रता नही रहतो और बिना एकाग्रताके अन्यमनस्क पुरुषके द्वारा किए गए भोजन, मैथुन, 
मलमृत्रत्याग, स्नान, वमन, पलायनादि काय॑ अत्यन्त शारीरिक हानिको पहुँचाते है तथा ऐसे ही अन्य- 
मनस्कके सामायिक व पूजादिक काय॑ उद्देश्यको पुरा नही करते। इस चरह छोकिक और पारलौकिक 
हानिको रोकनेवाले होनेसे मौनको उक्त कार्योमे अवश्य घारण करना चाहिए। १४७। १४८। 
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प्रशन --फिसर्थ जप्यते माला तद्रहस्यं गुरो ! घद ॥ 
हे गुरुवर ! श्रावक लोग मालाका जाप किया करते हैं उसका क्या प्रयोजन है, कृपा कर कहे-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


संरम्भसमारम्भारस्भादिभेदाद्धि सबंदा । 

वाक्कायचित्तचाश्वल्यात्‌ क्रोघादीनां वशज्ञता ॥१४९॥ 
अष्टोत्तरशतं पापं कुवेन्ति प्रत्यह॑ जनाः । 

तन्‍नाशाय जप भकत्या कुवन्तु स्वात्मचिन्तनम्‌ ॥१५०॥ युम्मस्‌ ॥ 


संरम्भेत्यादिः--प्रतिदिन श्रावक ग्ृहश्रमे मनसा वाचा कायेन च आारम्भपरिग्रहादिसबधिकार्याणि 
कर्त्तुमुत्सहते । स किल सरम्भ त्रिविध । तथा च तत्कतुं तत्कारणभूतसाधनाना सश्चय करोति । स किल त्रिविध 
समारम्भ । तदनन्तरः यदा किल काय करोति स किल त्रिविधयोगसवधात्‌ त्रिविध आरम्भ । तथा नवविषोष्प्येष 
क्रोधवशात्‌ मानवज्ञात्‌ मायाकषायवज्ञात्‌ छोभवशाच्च क्रियते अत एप पषड्त्रिशद्विध स्यात्‌। पषद्द्त्रिशहिधेषपि 
पापे स्त्रय कृते अच्येत कारिते तथा अन्यकृते सति तदनुमोदितें च अष्टोत्तरशतसख्याक॑पाप जना 
कुर्वन्ति अतस्तन्नाशाय तत्ममाणमणियुक्ता मालामादाय जिननामजप श्रावका भकत्या कुर्वन्तु स्वात्मचिन्तनश्व 
कुर्वन्तु 4 १४९ । १५० । 


किसी भी कार्यके करमेका इरादा (विचार) करना संरंभ है । उस कार्यके योग्य साधन सामग्रीका 
सग्रह करना ससारंभ है। साधनोकी सहायत्तासे विचारित कायंको प्रारभ करना आरंभ है। ये 
सरभादि तीनो काय॑ मतमात्रसे भी होते हैं, वचनमात्रसे भी होते हैं और काग्रसे भी होते हैं अत तीनो 
भगोंके साथ सरभादिका सयोग होनेसे नव भग अनते है । 


ये नव भगवाले कार्य क्रोधके वशसे हो तो क्रोधके नव भंग हुए और ये ही नव भग वाले कार्य 
सान् कषायके वश होकर किये जाये तो वेसे ही चच भग समानकषाय के हुए । साया और लोभ कपायके 
आवेशमे भी ये नव हो सकते है, अत्तः सायाके भी नव ओर लोभसके भी नव भंग हुए। सब मिलकर 
९.» ४ २६ भग पाप कार्यके हुए । 


किसी भी काय॑ को स्वय करना कृत कहलाता है। दूसरोसे कराना कारित कहलाता 
प्रेरणाके बिना भी यदि कोई स्वेच्छासे उक्त कार्य करे और दूसरा केवल उसका समर्थन करे गा बे 
अनुसोदना कहलाती है। वे ३६ भगवाले पाप कतसे भी होते हैं, कारितसे भी होते हैं और अनुमोदनासे 
भी होते हैं अतएवं उच्तको एकत्रित करने पर ३६+३६+ ३६८ १०८ एकसौ आठ भग कार्यके हुए । 
इन एकसौ क्राठ भगोके द्वारा पचेन्द्रयोके विषय पोषणार्थ हिसादि पाँच पाप गृहस्थ द्वारा हो जाते 
हैं। कुछ ज्ञातभावसे होते है और कुछ अज्ञात्त आदि भावसे होते हैं। उन सव पापोसे बचनेके लिए 
अथवा उनका नाग करनेके लिए ही १०८ बार पश्च परमेष्ठी भगवानुका नामस्मरण उत्तनी मणिवाले 
मालासे किया जाता है। जप मालामे १०८ मणियाँ इसीलिए रखी जाती हैं। मालाके प्रारभमे या 
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अन्तमे दोनो ओरके धागोमे पिरोये गए त्तीन दाने सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र स्वरूप 
रत्तत्रयके स्मरणाथ॑ हैं। इससे कम मणिवाली माला जपके योग्य नहीं मानी गई है। यदि मालामे 
पूर्ण १०८ मणियाँ न हो तो सुमेरुके ३ दानोके सिवाय १०८ के आधे ५४ या चतुर्थाश २७ मणिकी भी ' 
माकछा उपयोगमे छाई जा सकती है, पर उसे दो बार या चार बार फेरकर १०८ की सख्या पुरी कर दी 
जानी चाहिए स्वात्मबोधको प्राप्त करनेके लिए स्वात्मबोध प्राप्त करनेवाले भगवान्‌का नामस्मरण 
ही एकमात्र हेतु है, भ_्त माला जपनेका प्रयोजन अपने पापोका नाश करता है। 


माला जपते समय श्रावकको विचार करना चाहिए कि मैंने क्या-क्या पाप आज किए हैं। 
उनकी आलोचना करे | अपने पापो पर पश्चात्ताप करे | अपनी कमजोरी पर दुखी हो । पापोसे छूटने 
के लिए निष्पाप रूप भगवानका नामस्मरण कर विचार करे जो मैं पापोंसे छूट जाऊें। भविष्यमे 
में पापोसे कैसे बचूँ इसका विचार करे। ऐसा करनेवालेके पुराने पापोका क्षय होता है भौर नवीन 
पापका बध नही होता | 


भगवानू्‌का दर्शन, पूजन, स्वाध्याय, सामायिक, आलोचना, स्तुति, वन्दना और जप आदि समग्र 
धर्मकाय॑ स्वात्मबोध प्राप्त करनेके लिए ही किए जाते है। जो लोग इन कार्योको उनके प्रयोजनका 
विचार किए बिना करते है वे उसके यथाथ फलको प्राप्त नही होते । उनके प्रत्येक धर्मंकाय॑ केवल रूडि- 
परक हैं | उत्तसे परम्परा तो चलत्ती है पर चालकका स्वत' का लाभ जैसा चाहिए वेसा नही होता है । 


जैसे स्तान एक कार्य है, भोजन एक काय॑ है, दन्‍्तघावन एक काये है व टोपी लगाना एक कार्य 
है इसी प्रकार दर्शन-पुजन करना, सामायिकपाठ, आलोचनापाठ व स्तुतिपाठ पढना एक कारय॑ है। 
जिनकी ऐसी दृष्टि है उन्हे जप आदिसे कोई लाभ प्राप्त नही होता । भत्तएव प्रत्येक धर्मक्रिया करते 
समय उस कार्यके मूलोहेश्यको सदा सामने रखना चाहिए। यही बात जपके सबधमे भी है। 
गृहस्थको गृहाश्रममे २४ घटे भारंभादिकके कार्य लगे हैं ओर उनके पापका सज्चय भी अवश्य होता है। 
उसके दूर करनेका एकमात्र उपाय जिनेन्द्र पुृजन, नामस्मरण और गृह-रहित्त तपस्वियोको नवघा भक्ति- 
पूर्वक दान देना ही है। जपके समय अपने दैनिक क्ृत्योका हिसाब सही-सही हो जाना ही उसको 
सफलता है ।१४९।१५०। 

प्रइन --शआद्धेम्यो ध्यानभेदानासुपदेशो विधीयते । 


यहाँ पर श्रावकोको ध्यानसबधी उपदेश भी आाय॑ आचाय॑ देते हैं-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
रौद्रा्तें दु खदे ध्याने त्यकत्वा कुबन्तु शक्तितः । 
घर्मध्यान सदा श्रीद शुक्लध्यानस्थ भावनास्‌ ॥ १०१ ॥ 


रौद्रा्तें इत्यादिः--चतुविध भवति घ्यानमू--आत्त रोद्र घर्म्य शुक्लश्चेति | तत्र आद्ये दुष्यानि दु खदे 
ससारकारणे स्त । परे च धमम्यंशुक्ले मोक्षहेत्‌ भवत । तस्मात्‌ कारणात्‌ दु खदे भारत्तरौद्रे घ्याने त्यवत्वा श्रीद 
कल्याणप्रद धर्मध्यान शक्तित सदा कुर्वन्चु तथा मोक्षस्य साक्षात्‌ कारणस्वरूपस्प शुर्वेडस्थ भावना 


कुर्वन्तु ॥॥ १५१ ॥। 
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किसी इष्ट पदार्थ या व्यक्तिके वियोगमे शोकरूप चिन्तवन करना इष्ट बियोगज आत्तंध्यान है । 
इसी प्रकार किसी अनिष्ट कारक पदाथ या व्यक्तिके सयोग होने पर उसके वियोगके लिए दुखी होना 
बार बार चिन्तवन करना अनिष्टसयोगज नामका दूसरा आत्तंध्याय है। वीमारी आदि शारोरिक बाधा 
या सानसिक बाधा आने पर उसके दूर करनेके लिए जो एकाग्रचिन्ता रहती है वह पीड़ाचिन्तन नामक 
तीसरा आत्तंध्यान है। भविष्यकालके लिए नाना प्रकारके भोगोकी इच्छा करना निदान नामका 
चौथा भात्त॑ष्यान है। ये चार प्रकारके भात्तंध्यान दुर्घ्यात है, भत्त त्याज्य हैं । 


इसी प्रकार चार प्रकारका रौद्रध्यान भी त्याज्य है। हिंसामे, हिसाके कार्योमे भौर उसके कारणो- 
में प्रसन्‍्तता होना और उसीकी एकाग्र चिन्ता करना हिंसानन्द नामक रोद्रध्यान है । इसी प्रकार मिथ्या 
भाषणमे, कपट करनेमे, दूसरो्क ठगनेमे, धोखा देने और विश्वासधात करनेमे आनद मानना उसमे 
एकाग्र होना मृषानन्द नामका दूसरा रौद्रध्यान है। चोरी करनेमे, चोरीके उपाय बत्तानेमे, चोरीके उपाय 
दूँढनेमे और उनकी चर्चाओके सुन्तनेमे आनन्द मानने सबधी चित्तकी एकाग्रत्ताको स्तेयानदी नामक 
तीसरा रौद्गध्यान कहते हैं। इसी प्रकार धनधान्यादि परिस्रह या स्त्री परिग्नरहकी चिन्तामे एकाग्र होना 
परिग्रहानन्द नामका चौथा रीौद्रध्यान है। 


ये चारो प्रकारके भात्तंध्यान ओर रौद्रध्यान ससारी प्राणियोके सदा बने रहते है। उन्तका मन 
सदा पापोमे, पापोंके स्मरणसे और भविष्य कालमे भी नाना प्रकारके पापोपायोके सग्रहमे तल्‍्लीन 
रहता है। वे उनमे ही आनन्द ढूँढते है भत्त इन दुर्घ्यानोके कारण ये चतुग्गंतिके दुखोंके पात्र होते 
हैं मत. आात्महित वाछक धर्मज्ञ श्रावकोका कत्त॑व्य है कि इनका दूरसे ही परिहार करें तथा इनसे 
बचनेका सत्तत प्रयत्न करें और धर्मध्यातका आराधन करे । 


धर्मध्यान भी चार प्रकारका शास्त्रकारोने बताया है। उनका स्वरूप निम्न प्रकार है। सर्वप्रथम, 
भाज्ञाविचयधमंध्यान है । जिनेन्द्र भगवान॒के उपदेश और उनकी आज्ञाओके सबधमे अपने ध्यानको एकाग्र 
करना, उन्तका विचार करना और उनके प्रतिपालनकी चिन्ता करना यह सब आज्ञाविचय है। ससारके 
स्वरूपका चिक्तवन कर उसके दु खोसे स्वयं भयभीत्त हो अपनेको व ससारके अन्य दुखी प्राणियोको 
ससार परिभ्रमणके घोर दुखोसे बचानेके उपायोका चिन्तवन करना उपायविचय या अपायविचय नामका 
दूसरा धर्मध्यान है। ससारमभे प्राणी कर्मोदय जनित दुखोसे पीडित है अत शारीरिक या मानसिक पीडा 
आनेपर उद्विग्न हो उठता है घबडाने लगता है तथा सक्लिष्ट परिणामी भी हो जाता है। ऐसे समय 
कर्मके उदय उदीरणा आदिके कार्योका विचार करनेसे बहुत कुछ घैय॑ प्राप्त होता है तथा उस दु खको 
सहनेकी सामथ्य॑ प्राप्त होती है, सक्‍लेश परिणाम घटते हैं तथा पापबध न्यून होता है। इन कर्म 
विपाकोका चिन्तन करना ही विपाकविचय नामक तीसरा ध्म॑ध्यान है। संसारके स्वरूपका विचार 
करना कि लोक कितना बडा है, कहाँ पर क्‍या क्‍या रचनाएँ हैं, नरक कहाँ है, स्वर्ग कहाँ है, कहाँ 
भोगभूमि है का मुक्तिस्थान कहाँ है इत्यादि लोकाछोकके स्वरूपका चिन्तवन करनेसे आत्माको अपनी 
यथार्थ स्थितिका बोध होता है और वह विक्ृत्तावस्था छोड स्वभावावस्थामे आनेका प्रयत्न करता है । 
इस प्रकार छोकके सस्थानादिका चिन्तन करना सस्थानविचय नामा चौथा धर्मध्यान है। 


हक शुक्लध्यानके भी ४ भेद है। पर पदार्थोंसे आत्माके पृथवत्वका विचार करना पहिला 'पृथक्त्ववित्तके 
वीचार' नामक शुक्लध्यान है। परका सबध छोडकर एकमाज्न चैतन्य चमत्कारस्वरूप आत्ममात्रका 
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एकाग्र चिस्तवन करना यही एकत्व वित्तक॑वीचार नामका इसरा शुक्लूघ्यान है। थे दोनो श्रतकेवलीके 
ही होते हैं। तीसरा शुक्लध्यान सुक्ष्मक्रियाप्रतिपाति है जो केवली भगवाचके ही होता है। योगोके 
चाञ्चल्यको न्यून करना ही इस ध्यानका तात्पयं है। चौथा व्यूपरत्तक्रियानिवृत्ति नामक शुवलूध्यान 
है । इसका तात्पयं हैं जो सम्पुर्ण योगोकी चञ्चछता बन्द हो जाय स्व योग निरोधरूप होनेसे यह अयोग 
केवली भगवान्‌के ही होता है | इस ध्यानके समय सत्र, वचन तथा कायसंबधी सर्व योग बन्द हो जाता 
है। इवासोच्छचासका चलना, नाडीगमन, हृदयस्पदन, रक्तसंचाकनन आदि सम्पूर्ण कायक्रियाएँ बद हो 
जाती हैं। सव॑ आख्व रुक जाता है और अइ उ ऋ लू इन पाँच अक्षरोके उच्चारणमे जितना समय 
लगता है उतनेमे ही जीव ससार अवस्थाका सदाके लिए परित्याग कर शाइवत्त सुखका स्थान निराख्रव 


सिवेन्ध स्वरूप मुक्ति स्थानको प्राप्त हो जाता है। 


श्रावकका कर्तव्य है कि आत्त ओर रौद्र रूप दोनो दुष्यन्तोका त्याग करे भर घर्मध्यानका 
आराधन करे तथा शुक्लध्यानको प्राप्त करनेकी भावना करे | यही भात्मकल्याणका मार्ग है। १५१। 


प्रश्न --निर्जोवदेहदहनादिविधि कर्थ॑ मे कार्यो कृपाश्रय ! गुरो! गृहिणिः स्वश्ान्त्ये ॥ 


हे गुरुदेव | मृतदेहका सस्कार किस विधिसे करना चाहिये जिससे कि गृहस्थ अपविन्नतासे दूर 
होकर आत्मशान्त्यथ॑ धमंका पालन कर सके--- 


( बसनन्‍्ततिलका ) 
श्राक्नेश्च शास्त्रविधिना विमले बनादौ 
निर्जीवदेहदहनादिविधिविंधेय! । 


हाह्मद्रोदनकृतिन. मनाग्विधेया 
परचाद्यतों न हि भवेत्‌ किल कमंवन्धः ॥ १५२ ॥ 


श्राद्धवंश्वेत्यादि:---शास्थ्रविधिना जीवजन्तुवाधारहिते विमले निर्जीवे एकान्ते वनादी श्रदेशे नेत्रास्खहून-- 
नाडिकासश्चालन-हुदयास्पदनादिभिर्निश्चितस्थ निर्जोवरदेहस्य श्राद्ध दहनादिविधि अग्निना सस्कारो विधेय । शोका- 
विष्टे ते हा हा इति दैन्येन रोदनकृति मनागपि न विधेया यतस्तत्करणे किल पापवन्ध एवं भवति । १५२।॥ 


शास्त्रोक्त विधिके अनुसार परीक्षित्त मृत्त देहको नेत्रकी स्थिरता, नाडीका न चलना व हुृदयस्पदन न 
होना आदि चेतन्याभाव सूचक लक्षणोसे निर्जीव पहिचान कर एकान्त जीव-जस्तु बाधारहित निर्मल वन 
आदि प्रदेशमे अग्नि द्वारा सस्कारित करना चाहिए। साधर्मी भाइयोका कत्तंव्य है कि लौकिक सम्मान 
की व व्यवस्थाकी हृष्टिसे मृतकों सामूहिक रूपसे स्मशानसे ले जाँय | वहाँ वायुके सञ्चार तथा 
जलस्तानादि द्वारा उसकी बार बार परीक्षा हो जाने पर ही उसका निर्जन्तु काष्ठादिकी अग्निसे सस्कार 
करें | मृत मनुष्यके नजदीकी और स्नेही बन्धु ही प्रथम अग्नि सस्कार करें| इस नियमका पालन करनेसे 
कभी रुग्णावस्था व दुर्बलावस्थासे मूच्छित व्यक्तिका किसी शन्रुभाववाले व्यक्ति द्वारा जीवितावस्थामे ही 
मग्निदाह हो गया ऐसी शकाकों स्थान नही रहता । भग्निदाह समाप्त होने पर तृतीय दिवस या पञ्चम 
दिवस भस्म तथा अस्थियोको भूमिमे गड्ढा कर उसमे गाड देता चाहिए। नदी आादि जलाशयमे उस 
क्षार पदार्थों नही डालना चाहिए क्योकि ऐसा करनेसे नदीके असख्य प्राणियोका-जल जन्तुओका घात 
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होता है। अनेक लोग गद्भादि नदीमे अस्थि विसजंत पुण्य मानते है। वे समझते है कि गगादिं स्तानसे 
आत्मा पवित्र होती है अत मृत्त देहको भी गगा स्वान कराना पवित्रताका हेतु होगा और मृतात्माका 
उद्धार होगा | यह वात नित्तान्त असत्य है। कारण गगादि नदीका जल शारीरिक मैलको थो सकता 
है। आत्माकी मलीनता तो पापोंके गलनेसे ही जा सकती है। जैसे कुरतेमे लगा हुआ मेल धोतीके धोनेसे 
नही छूट सकता, वैसे ही शरीरका मेल धोनेसे आत्माका मैछठ--पाप नहीं घुल सकता, भत्त गगादिसे 
अस्थिविसर्ज॑न करना व्यथ है। यह असत्कल्पता उन ठगो द्वारा बना दी गई जो उन तीर्थों पर इन 
कार्यसि ही रुपया पेदा करते हैं । मरणक बाद जीव अपने कर्मानुसार ३ समयके भीतर जन्म ले लेता 
हैं उसका क्या उद्धार होगा ? 


इष्टवियोगजन्य दुख अवद्य मोही जीवोको होता है । उस दुखमे अनेक जन अपने व ससार 
के स्वरूपको भूलकर अत्यन्त उहिग्न हो उठते हैं और हाहाकार मचाते है। वे यह नही सोचते कि 
जीवनके साथ मरणका अविनाभावी सबध है। जो जन्म लेता है उसका मरण अवश्यभावी है। और 
जो अवश्यभावी है वह हमारे हाहाकारसे नहीं मिट सकता । अत' ससारकी विनाशशीलताका विचार 
कर शोकको दूर करता चाहिए | यह विचार करता चाहिए कि यह जीव अनादि कालसे कमंबद्ध हो नाना 
जन्मोमे भ्रमण करता फिरता है। यह मनुष्ययोनि भी उन्त अनन्त भवोमे से एक है। विना मरणके 
पुनज॑न्म कँसे सभव है ? और ससार तो जन्म-मरणोंके समूहका ही नाम है। स्वोपारजित करममको यह 
जीव अकेला ही भोगता है, कोई दूसरा इसका साथी नही है। जब यह ॒उत्पन्त होनेके समय अकेला 
ही आया है त्तन अकेला ही तो जायगा | जिस देहक॑ साथ यह उत्पन्‍्न हुआ था वह देह भी त्तो साथ 
नही जाती । तब अन्य भाई-बधु आदि कहाँ त्तक उसका साथ दे सकते हैं। 


यथाथ॑ हृष्टिसे विचार किया जाय तो भाई, बहिन, ,मात्ता-पित्ता, पुत्र, मित्र, स्त्री और पत्ति भादि 
लोकिक सगे सबंध है वे सब कल्पित हैं। यहाँ अकेला उत्पन्‍्त होनेपर भी प्राणी दूसरे प्राणियोसे केवल 
जन्म निमित्तसे सबंध जोड लेता है। जब जन्म ही मरणावस्थाको प्राप्त हो गया तब जन्मसबधी 
कल्पित सबंध भी तो स्वय समाप्त हो गए अत शोक कसा ? ये कल्पित सबंध भी तो कुछ न कुछ 
स्वार्थंको लेकर होते है। जिन्-जित्तका स्वार्थ एक साथ बँधा है वे परस्पर सम्बन्धी कहलाते हैं। माता- 
पिताका स्नेह कब त्तक हृदयमे बसता है जब त्तक उनसे अपना प्रत्तिपालन होता है। जब पुत्र समर्थ हो 
जाता है तब पत्नीका दास हो जाता है और मात्ता-पिताका धन ले लेता है। उन्हे केवल दो रोटीका 
मुहताज बना देता है। पत्नीका स्नेह कबत्तक रहता है जब त्तक विषयवासना सघती है। यदि वहन 
सघे तो परस्पर कलह होने लगती है । भाई-भाईका प्रेम कवतक है जब तक धनका बाँट नही है, उसके 
बाद पडोसी जेसा व्यवहार रह जाता है। इत्यादि ससार और सगे सवधियोका यथार्थ रूप देखकर 
और विचार कर मोहका त्याग करे | हाहाकार न करे | किन्तु अपने कत्तंव्यका पालूम करे | अपने मत 
सबधीके पुत्र, पुत्री अबोध हो त्तो उत्तका पालन करे। उसकी सपत्तिकी नि.स्वार्थ समुचित व्यवस्था 
करे । उसके कुटुबकी व्यवस्था करे । यह सब करत्त॑व्यकी हृष्टिसि करना चाहिए । रोग-शोक आदिको छोड 
कत्तव्य पालन करना ही सच्ची मानवता है। १५२। 


प्रदत --कि सुतकविषेद्चिनन्ह वतंते से गुरो वद । 


हे गुरुदव | सूतक क्या है, उसका स्वरूप क्या है, उसका पालन करनेका क्या श्रम है, कृपा 
कर कहे-- 


१४४ श्रावकधमंप्रदीप 
( अनुष्ठुप्‌ ) | 


मरणे ख्तक प्रोक्त बनन्‍्धोमातुः पितुः कृते । 
द्ादशाहप्रमाणमन्थेपाँ हीन॑ यथाक्रमस्‌ ॥ १५३॥ 
जन्मन्यपि तथा प्राहुदंशदिनप्रमाणकरम्‌ | 
स्ववंशिनां तथान्येपां ह्ीन॑ ज्ञेय यथाक्रमम || १५४ ॥ 


सरण इत्यादि'--स्ववशजस्य वन्धोर्मातु पितुक्च मरणे सति द्वादश्दिनप्रमाण सूतक भवति । एवं द्वादश- 
दिनप्रमाण सूतक प्रपितामहपर्यन्तमेव । तदनन्तर वश्चस्थ परम्पराया यथाक्रम हीनदिनप्रमाण सूतक शेयम्‌ । 
एवमेव वालकस्थ जन्मनो&पि सूतक भवत्ति किन्तु तदू दशदिवसपर्यन्तमेव । सतकमिद पुत्रस्य पौत्रस्य प्रपौत्रस्थ च 
भवति । तदनन्तर वशपरम्पराया यथाक्रम हीन ज्ञेयम्‌ ५३१५४। 


अशुद्धिका नाम अशज्ौच है। जिससे यहाँ किसीका मरण हो तो उस मृत शरीरके निमित्तसे 
उसके गृहमे अपवित्रताका वास हो जाता है और वह अपविन्नता केवल स्नान तथा वस्त्र धोनेसे नही 
मिटती, बल्कि यथाकाल दूर होती है | आठ प्रकारकी लौकिक शुद्धियोमे कालशुद्धिको भी श्री अकलक 
देवने स्थान दिया है। इस अशौचकी शुद्धि कालसे ही होती हैं। यह अशौच वालकके जन्म निमित्तसे 
भी होता है । क पक स 

मृतकके अग्निदाहमे असख्य प्राणियोकी हिंसा होती है। मृत्तशरीर अन्तमुंहुर्तके बाद ही अनन्त 
जीवोकी उत्पत्तिका स्थान हो जाता है। उन जीवोकी हिंसा श्रावकके लिए अग्नि सस्कारमे अनिवाय॑ 
होतो है इस लिए भी उसे इस निमित्तसे अशौच प्राप्त होता है । इसी प्रकार जन्मके समय बालकके साथ 
जो मात्ाके उदरसे जर आदि निकलती है वह भी अनन्त जीवोकी उत्पत्तिका स्थान है उसे भी भूमि 
आदिमे गडवाकर नष्ट करना पडता है जिसमे उन प्राणियोको हिंसा बच नहीं सकती | इस पापक 
कारण उस समय भी अशौच प्राप्त होता है। ््ि 

मृतकके वस्त्रादिके सबधका तथा परम्परा सबधका विछिन्न होता तत्काल सभव नही है | इसी 
प्रकार प्रसूताके अपवित्र वस्त्रोका सबध त्था जन्मे हुए बालकका सबधसे छूटना शक्‍्य नही है | वही कही 
किसी किसी देशमे इनका बहुत सावधानीसे परहेज रखा जाता है पर यह सर्वत्र नहीं होता भौरन 
सभव ही है। मरण समय शोकातुरताके कारण और पृत्रोत्पत्तिके समय हर्षातिरेकक कारण परहेज कम 
होता है अत यह अपवित्रता भी बिना काल शुद्धिके दुर नही होती भले ही उसके पूर्व घरकी स्वच्छता 
तथा वस्त्रोकी स्वच्छता कर ली गई हो । । के 

शोकात्तिरेक और हर्षातिरेक दोनोमे रागद्गवेघषकी प्वलता मनमे उत्पन्न हो जाती है। राग षका 
अत्तिरेक भी एक महान्‌ अशौच है। तात्कालिक मरण और जन्मकी घटनाओसे वह अभशौच शीघ्र नष्ट 
नही होता । उसे शान्त होनेमे कुछ काल लगता है उसे ही कालशुद्धि या सूतक शुद्धि कहते हैं। जिनके 
यह रागद्वं षका अतिरेक हो उत्तको मन्दिर आदि पवित्र स्थानोमे जाना त्था पृजनादि धामिक क्रियाएँ 
करना वर्जित है। यहाँ पर यह प्रश्न हो सकता है कि ऐसे समय धाभिक कार्योको वजन कर और भी 
भनर्थ किया जाता है। धर्मकार्यक्रें लिए यह रुकावट कैसी ? धर्मसे तो अशुद्ध व्यक्ति भी शुद्ध वन जात्ता 
है। इस प्रइनका समाधान यह है कि प्रत्येक व्यक्ति जो धर्मस्थानोमे घर्मलाभार्थ जाता है उसका सबध उस 
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तक ही सीमित नही है, किन्तु उसके निमित्तसें अनेक दर्णनार्थी, पूजार्थी, स्वाध्यायार्थी भाइयोंसे भी 
उसका सम्बन्ध है जो कि उक्त लाभके लिए जिन मन्दिरोमे जाते हैं। उक्त अशोचके समय सम्बन्धित 
व्यक्ति मन्दिर्मे जाकर भी अपनेको नही सम्हालू पाता बल्कि अपने शोकके कारण अन्य उपस्थित 
व्यक्तियोको भी शोकाविष्ट बना देता है। तद्वत्‌ हर्षात्तरिकवाला मन्दिरमे स्थित्त प्रत्येक साधर्मकिे 
सामने अपने हर्षकी चर्चा कर बेठता है। इन दोनो कार्योसे दर्शानार्थी और पूजनार्थी भाइयोका समय भी 
व्यर्थ जाता है, वे भी उसके शोक या हंके प्रवाहमे वह जाते है। अत्त सूतकके दिनोमे अशौच मान 
कर समष्टिगत धाभिक कार्योसे दूर रहकर व्यक्तिगत सामायिकादिस्तुतति व पाठादि घामिक कार्योके 
द्वारा ध्मंका साधन करना चाहिए । 


मृत रोगीकी बीमारी भी यदि कोई छुआछूतकी हो या राजरोग हो तो उसके सम्पकमे रहनेवाले 
वस्त्रादिकी तथा सम्बन्धित व्यवित्योकी शुद्धि जब तक न हो जाय तब तक सम्पर्क रखनेसे बीमारीके 
फैलने या बढनेका शक वना रहता है, अत लोकिक लाभकी हृष्टिस भी सूत्तक विधिको मानना लाभदायक 
है। मरणका सूत्तक वशकी त्तीन पीढी त्तक अथवा खुदकी पीढी जोडकर चार पीढी तकके लोगोको १२ 
दिनका लगता है। तथा जन्मसम्बन्धी सृत्तक दण दिन प्रमाण लगता है। इसके बाद भी पीढियोमे क्रम 
क्रमसे दोनो सूतक हीन होते जाते हैं। इन दिनोमें श्रावककों भशौच सम्बन्धी सभी नियमोका नियमित्त 
पालन करना चाहिए । अन्यथा अनेक प्रकारकी हानि होना सम्भव है ।१५३।१५४। 


प्रदत :--वद सुतकच्तिह्न कि वा तत्प्रयोजनं गुरो। 
हे गुरुदेव । सूत्कका चिह्न क्या है। त्था यूत्तक मान्तनेका प्रयोजन क्या है कृपाकर कहे-- 


( अनुष्दुप्‌ ) 


सतस्यथ देहससर्गात्‌ वस्त्रपात्रमृह्दिकस । 
५ « 
स्थाद्‌ दुर्गन्‍्धमयं हेय तच्छुड्धये छ्तकस्य वा | १५७ || 
की मिथो मोहनाशाय तदेव क्रियते विधिः । 
+्‌ ४5 0८६ ॥४५ धामिके हक] 
नृर्णा वृत्ति; पशोमिन्ना बोधा्थमिति । ॥ १५६ | युग्सम्‌ ॥ 
मृतस्पेत्यादि --मृतप्राणिन देह स्वय रोगाणा मन्दिरमस्ति | तथा मरणानन्तर तु शरीर तत्काछत 

एंव गलति तथा जीवराणयस्तत्र समुत्पदयन्ते । अत दुर्गन्धमयमपि भवति । तत्सपर्कात्‌ वस्त्रादिक पाश्नादिक गृहा- 
दिकण्च दुर्गन्धमय भवत्ति। तत्णुद्धथथें सृतक क्रियते । तथा मिथ परस्पर या मोहस्य परम्पराउस्ति यया स जीव 


विकलीक्रियते तन्‍्ताशाय कारुस्पापेक्षा वर्तत अत सूतकस्य विधि क्रियते । नराणा वृत्ति पशुतों भिन्‍ना एवं इति 
परिशानार्थ घामि्॑ सूतकस्य विधि क्रियते। १५५। १५६। 


मृत्त मनुष्योका शरीर एक तो स्वय रोगोका मन्दिर है अत्त* वैसे ही अपवित्र रहता है। उससे 
सस्वन्धित वस्त्र, पात्र और गृहादिक भी गलित घरीरकी दुर्गधिके समान दुर्गन्‍्धमय रोगकारक बन जाते 
हैं, अत उस मश्ोचसे बचनेके लिए सूतक विधिके नियमोका पालत आवश्यक है। गलित शरीरमे 
असरय जीवराटि उत्पन्त होती है, उनका विनाश भी रुक नहीं सकता | इसलिए तथा परस्परमे जो 
मोहका अतिरेक है उसे दूर करनेके लिए भी काल भपेक्षित है । वत्त जन्म मरणका म्ौच उवत कालकी 
मर्यादाके भीतर बत्ताया गया है । 

१५ 


क 


१४६९ श्रावकधमंप्रदीप 


मनुष्यकी प्रत्येक वृत्ति विवेकपूर्ण है पशुओोकी तरह अविवेक पूर्ण नही है इस बातका बोध भी 

इन आवश्यक नियमोंसे ही मालूम पडता है, अत इनका पालना आवश्यक कत्तंव्य है। जो लोग इन 

शास्त्रोक्त लाभदायक नियमोका पालन नही करते वे शारीरिक और घा्िक हानिको उठाते हैं अत्त 

पूर्वज आचार्यों द्वारा प्रतिपादित सूतक पातककी विधिका यथायोग्य पालन करना ही श्रेयस्कर है। 

जन्म सबधी अशौचको सूत्तक तथा मरण सबधी अशौचको पातक कहते हैं | छोकमे दोनोको सूतक शब्दसे 
व्यवहार करते हैं अत यहाँ दोनो को सूतक शब्द लिखा गया है। १५५। १५६ | 


प्रइनत --भीदं न गृह्लाति यथार्थंधर्म स फीहशो मे वद विद्वज्ञान्त्ये । 
हे गुरो | कल्याणकारक धमंको जो नही धारण करता वह मनुष्य केसा है ? विश्वशान्तिके लिए 
उसका स्वरूप बत्ताइये-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


करोति केवल कौ यो धर्म रूढ़िवशात्सदा | 

न जानाति गुणान्‌ दोषान्‌ घर्मस्यापि स्ववुद्धितः || १५७ ॥ 
नेत्रवानपि चान्धः स बुघोषपि मूखे एवं सः । 

स कलहमग्रियो मन्ये स्वरमोश्षसौख्यद्रग/ || १५८ | युग्मस्‌ | 


करोतीत्यादिः--य मूर्ख घर्मस्य स्वरूप न जानाति अथवा जानन्‍नपि तस्य विश्वकल्याणकारकस्य 
धर्मस्य स्ववुद्धित श्रद्धात व करोति। अधमंस्थ दोषानपि यो न वेत्ति। तथा च केवल वशपरम्परागतत्वात्‌ 
लौकिकरूढिवशादेव धर्म पालयति न वैत्ति तत्स्वरूप स कलहप्रियस्वर्गसुखतस्तथा मोक्षसुखतो&पि अत्यन्त हूरे एव 
इति अह मन्ये | १५७ । १५८ । 


धर्म और अधमंके स्वरूपको और उसके गुण दोषोको विचार कर जो अधमंका त्याग कर धघर्मका 
पालन करता है वह मनुष्य बुद्धिमान है। किन्तु जो धर्माधमंके स्वरूपको नही जानता अथवा जानकर 
भी स्वयकी बुद्धिसे विवेकको प्राप्त न होकर केवल रूढिके वश यह समझकर धर्मका पालन करता है कि 
यह तो मेरा वश परम्परागत्त धमं है अत पालना चाहिए, वह मनुष्य धर्मात्मा नही है। वह केवल 
पर्यायबुद्धिवाला है। जैसे वह जेन कुलमे उत्पत्त होनेसे जेन धमंको कुलधर्म मानता है इसी प्रकार 
विधर्ियोंके कुलमे उत्पन्न होनेपर वह उसे भी कुछधर्म मानकर पालन करता। जिस पर्यायमे जीव 
जाता है उसे ही अपनी करके मान लेता है, इसमे विवेकका कार्य कहाँ है। जो विवेकसे जैनधर्मको 
आत्मधर्मं मानकर पालन करेगा उसका ही कल्याण होगा | 


स्वरूपको जानकर भी उसे लोकिक रूढि मात्रसे पालता है, आचार्य कहते हैं वह 
5 भी अधेके ही समान है। वह केवल कलहप्रिय है, धर्मप्रिय नही । वह धर्मंके सुन्दर 
फल स्वर्ग और मोक्षकी प्राप्तिके मार्गसे बहुत दूर है ऐसा हम मानते है | अत विवेकी मतनुष्यका करत्त॑व्य 
है कि वह जो कुछ भी कार्य करे उसे विवेककी कसौटी पर 358 और हितकर सिद्ध होनेपर उसे 
मआचरणमें लावे। अविवेकी मनुष्य ठगाया जाता है वह हित मार्गके _स्थानमे रूढि किक को ही 
धर्म मानकर कभी-कभो अधमं या अहितके मार्गको ही हिंतकर मान बेठता है अत्त र्ण क्रिया ही 


श्रेयस्कर है। १५७ | १५८ । 


नेष्चिकाचार॑ १४७ 


प्रश्न --कौदुक्‌ तहि ग़ुरो प्राह्मो धर्मो मे सिद्धये वद । 
हे गुरुदेव | मुझे अपने कल्याणकों सिद्धिके लिए कैसा धम ग्रहण करना चाहिए, कृपाकर 
बताइए-- 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


को वीतराग णएवास्ति सद्भमों विश्वरक्षकः । 
सो5पि तत्नेव विज्ञेगों यत्रेष्याद्या न दुःखदा! ॥१५९॥ 


कावित्यादि:--यत्र दु खदा ईर्ष्याद्या क्रोधादय आत्मविकारा न स्यु+ स एव घ॒र्म । स एवं विश्व- 
रक्षक । ईर्ष्याथा एवं परस्पर सघर्षमुत्पादयन्ति | सघर्षत एवं अशान्तिर्भवति | अशान्तिस्तु विश्वनाशिका । 
तस्मात्‌ कारणात्‌ विद्वकल्याणार्थ तु अशान्‍्तेर्मूलकारणाना पारस्परिकस्वार्थसघर्षाणा तदुत्पादकानामी ््यादीना- 
मात्मविकाराणा परिहार कर्तव्य । स एवं वीतरागघर्म । तेनैव धर्मेण जगति सुखस्य शान्तेश्च समृद्धिर्भवति । 
अत स एवं घर्म ग्राह्म । १५९ | 


कक 


धर्म शब्दका अथे अपना कत्त॑व्य है। जब कि यह परीक्षित, स्वानुभूत्त त्तथा सुनिश्चित है । 
ससारका प्रत्येक प्राणी सुख और गान्तिको पसन्द करता है, वह दु खमय तथा अशान्तिमय जीवन नही 
चाहता, तब यह भी सुनिश्चित है कि जिस मार्गसे उसे सुख और शान्ति प्राप्त हो वही उसका कतंव्य हैं 
और वही कतंव्य उसका धरम है । 


ससारी प्रत्येक आत्मामे कुछ गुण भी हैं और कुछ दोष भी | गुण आत्माका स्वभाव है, और 
दोष आत्माके गुणोका विकार है। आत्मा जितना अपने स्वभाव रूपको प्राप्त करेगा उत्तना ही अपने 
धर्मके निकट आयगा और जितना विभाव रूप परिणत होगा उतना ही भआत्मधमंसे दूर होगा । ईर्ष्या, 
क्रोध, मोह, लोभ, मद, मत्सर आदि आत्माके विकारी भाव हैं। इतके होनेपर आत्मा अपनी स्वतत्र 
सत्ताकी परसे भिन्‍नताका भान नही करता । उसकी दृष्टि पर॒पदार्थ पर रहती है । उसकी प्राप्तिमे लाभ 
और अप्राप्तिमे अलाभ मानता है। ये परपदार्थ सघर्षके कारण हो जाते हैं। इनकी प्राप्तिके लिए अनेक 
मिथ्यात्वी मोही प्राणी सदा लालायित रहते हैं और उसके लिए लडाई, झगडा, ईर्ष्या, है ष, मोह, 
मत्सर आदि किन्ही भी दुगु णोसे नही डरते । 


सम्यर्दृष्टि पुरुष निर्मल हष्टि होनेसे सदा आात्मगुणोकी प्राप्तिके लिए ही प्रयत्नशील होते हैं । 
वे अपने विक्त भावोका विदलेषण करते हे और उनसे दूर रहनेका प्रयत्न करते है। पर पदार्थोको वे 
“पर” मानकर उनके लिए कभी किसीसे सघषे नही करते । उन्हे आत्माकी स्वत्तन्त्र सत्तामे--उसकी 
अमरता पर विश्वास है, अत. आत्माके मिथ्या तोषके लिए पर पदार्थंको प्राप्त करनेका प्रयत्न बिल्कुल 
नही होता | वे परसे राग हद प मुक्त होकर वीतराग स्वरूप परम घमंको हो पालन करते हैं | विश्व- 
शातिका यही सर्वेत्कृष्ट मार्ग है अन्य नही, अत घर्मका स्वरूप जानकर उसे ग्रहण करना चाहिए १५९ 


प्रइ --के वोतरागधसंस्य रक्षका स्युगुंरो वद । 


हे गुरुदेव | वीत्तराग धर्म तो उपेक्षकोका धर्म सिद्ध हुआ, उसकी रक्षा कौन करता है ? गुरु 
उत्तर देते हैं--- 


१४८ श्रावकधमंप्रदौष 
( अनुष्दुप्‌ ) 


श्रीवीतरागधमंस्य स्वर्मोक्षसुखदायिनः 
कौ त्रिपष्टिशलाकादिपुरुपा सन्ति रक्षका; ॥१६०॥ 

नीतिज्ञा निर्मदाः स्वस्था वामवन्विश्वनायकाः । 

तदनुकरणं काय ज्ञात्वा शान्त्यें विचक्षणे ॥१६१॥ 
श्रीवीतरागधमरय यतः स्पात्सबभूतले | 

प्रचारः कार्यरूपेण स्वात्मचर्चा गहे गृहे ॥१६२॥ विशेषकम ।। 


अर-न्‍->क 


श्रीवीतरागेत्यादिः--बीत रागधर्म एवं मोक्षप्रदायक स॒पूर्व स्वर्गादिसुखप्रदायको5स्ति । तद्धमंश्रतिपालका 
तद्वृद्धिकारकास्तत्प्रचारकाइच त्रिपष्टिसख्याका शलाकापुरुषा भवन्ति । चतुर्विशति तीर्थंकर द्वादश चक्रवर्तिन 
तव नारायणा नव प्रतिनारायणा नव वलभद्वाश्चेति प्रमुखा श्रेष्ठपुछषा शलाकापुरुषा कथ्यन्ते । तीर्थकरा 
किल प्रथममेव स्वतपोवृल्लेन ज्ञानावरणादिधातिचतुष्टय ह॒त्वा केवलज्ञानमुत्पाथ जग्रति तत्त्वदेशनाडूर्वन्ति । जगद्धि- 
तैपिणस्ते विश्वनायका रागद्वेषमदाद्यष्टादशदोपविरहिता अनात्मार्थमेव विश्वश्ञान्त्य॑ धर्मोपदेश कुर्वन्ति । भूषतय 
चक्रवर्तिनस्तु तद्घर्म पालयन्ति प्रजाजनेषु तदानुकूल्येनेव व्यवस्थाडुर्वन्ति यत स्यात्‌ सर्वत्र शान्ति । तद्गत्‌ स्वस्व- 
स मये प्रतिनारायणा समुत्पद्चन्ते तेईपि यथायोग्य धर्मंमनुपालयन्ति । त्रिखडभूपतयस्ते आरयंखण्डे म्लेक्षखण्डद्धये च 
विद्यमानान्‌ नूपतीन्‌ साधयन्ति तान्‌ विनिहत्य नारायणा किल खण्डत्रयस्याधिपतयों भवन्ति | तद्भ्रातरस्तु बलूभद्रा 
निर्मदा नीतिसश्चालका भवन्ति | यदाज्ञा उल्लद्यितुमसमर्था एवं भवन्ति नारायणा । अत्यन्त स्नेहों भवति 
परस्पर उभयोरपि | इति नारायणा बलभद्राइ्व सद्धर्ममनुपालयन्ति । यथा किल एर्महापुरुषप॑ धर्म आराधित 
यथा च प्रसारित यथा वर्धित यथा छोके स्थिरीक्ृृतस्तत्रसादाज्च साक्षात्परम्परया वा स्वात्मसुखमासादित तथैव 
तेषामनुकरण सर्वेर॒पि कार्यम्‌ । एवं कृते सति जयति सघर्षामावे सति सुखदायिनो शान्तिभ॑विष्यति । सर्वप्रकारेण 
सुससमुद्धिकारकस्य श्रीवीतरागस्वरूपस्थ वीतरागप्रणीतस्य वा सद्धर्मस्य कार्यरूपेण सर्वत्र भूतले श्रचार कर्त्तव्य 
यत सर्वत्र गृहे गृहे स्वात्मचर्चा एवं स्थात्‌ । स च सम्यक्‌ स्वार्थ । ग्राह्मस्तु स विश्वकल्याणकारक । घनादिना 
खलु य स्वार्थ साध्यते स विश्वघातक एवं । तन्नाश एवं सम्यक्स्वार्थ । तत्साघनदुर्तन्यमेव । तेनेच लोकहितम्भवति 
इति ज्ञातव्यम्‌ !६०।१६१।१६२। 
इति श्रीकुन्धुसागराचार्यविरचिते श्रावकधर्मप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलालसिद्धान्तशास्त्रिकृताया 
प्रभाख्याया व्याख्याया च चतुर्थष्ध्याय समाप्त । 


भगवान्‌ वीतराग सर्वज्ञ द्वारा प्रतिपादित रागादि दोषरहित स्वात्मधर्म स्वरूप सद्धमं ही भात्माकी 
ससारके बधनसे मुक्तिप्रदान करनेमे समर्थ हैं। वही सद्धर्म यदि पूर्णमात्रामे न हो सका और मुक्ति 
प्राप्त न हुई तो ससार अवस्थामे भी उसके असादसे नरकादि दुखोका विनाश होकर स्वर्गादियें 
सुखोकी प्राप्ति होती है। इस सद्धमके प्रमुख उपासक और निर्देशक तो भगवाच्‌ तीर्थंकर देव 
हैं जो प्रत्येक उत्सपिणी या अवसरपिणीकालूमे २४ होते है। वे अपने तपोबलूसे धातिया कर्म 
ज्ञानावरणादिको नष्ट कर केवलज्ञान प्राप्त कर जगत॒के हितके लिए ही तत्त्वोपदेश करते हैं। उच्च 
तीर्थंकरोंके कालमे मध्य मध्यमे (१२ ) चक्रवर्ती होते हैं जो षट्खण्ड भूमिके साधक होते हैं। समस्त 
भरत क्षेत्रके ३२ हजार मुकुटबद्ध राजा जिनके चरणोमे नमस्कार करते हैं उन चक्रवरतियो द्वारा धर्मका 
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पालन होता है। वे धर्मानुकूल विश्वशान्तिके लिए ही जगत॒का शासन करते है तथा तीर्थंकरोकी तरह 
ही प्राय त्तप करके मुक्तिको प्राप्त करते है । 

अपने अपने समयसे चक्रवर्तीकी तरह त्तीन खड भूमिके अधिपत्ति ९ प्रत्तिनारायण होते हैं थे 
भी यथायोग्य धर्मका पालन करते हैं तथा प्रजाजनोमे धर्मकी वृद्धि करते है। राज्य कारणोंसे इनका 
विनाश करनेवाले नारायण भी इनके ही समयमे होते हैं। उनकी भी सख्या ५ है । इनके बडे भाई बलभद्र 
कहलाते है । नारायण भौर बलभद्रमे अत्यन्त गाढ स्नेह होता है। ये सब २४ तीर्थंकर, १२ चक्रवर्ती, 
९ प्रतिनारायण, ९ नारायण और ५ बलभद्र कुल ६३ नररत्त प्रमुख शलाका पुरुष हैं जिनके द्वारा धमकी 
सदा रक्षा और वृद्धि होती भाई है। जिसतरह उन्होने सद्धमंका अनुपालन, प्रवृत्ति, प्रचार और वृद्धि की 
है ऐसी ही सबको करती चाहिए । ऐसा होने पर ही जगतुमे सघषंका अभाव होकर सुख और शान्तिकी 
वृद्धि हो सकेगी । 

साराश यह है कि प्रजाजनोमे इतना ही नही विश्वके प्राणियोमे सुखशान्तिकी समृद्धि एकमात्र 
वीत्तराग धमंसे ही हो सकती है, अत उसका कार्यरूपमे पालन व प्रचार सबको करना चाहिये, जिससे 
घर घरमे आत्मचर्चा सुनाई देवे। यह ही सच्चा स्वार्थ है। यह स्वाथे ग्राह्म है। धनादिके रूपमे जो 
स्वार्थ है वह दु स्वार्थ है। वह सघरषका कारण है। अशान्तिका मूल है। उसका त्याग ही सम्यक्‌ स्वार्थ 
है, जो कि विश्वका कल्याणकारक है। उससे ही छोकका हित्त हो सकता है, अत सदा उसका पालन 
व प्रचार करना श्रेयस्कर हैं १६०११६१॥१६२॥ 


इस प्रकार आचाय॑ श्री कुन्थुसागरविरचित श्रावकधर्म प्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालजी 
सिद्धाल्तशास्त्री कृत प्रभानामक व्याख्यामे चतुर्थ अध्याय समाप्त हुआ | 


अथ पञ्चमो<5घ्यायः 


प्रश्न --द्वितोयप्रतिमाचिद्ध किमस्ति से ग्ुरो | बद । 


हे हे गुरुदेव | दाशंनिक श्रावकका स्वरूप ज्ञात किया। अब दूसरी प्रतिमाका स्वरूप क्ृपाकर 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
पश्चाणुब्रतपूत्यंथ. त्नीण गशुणत्रतानि वा। 
चतुःशिक्षात्रतान्येव गृहीत्वा स्वात्मचिन्तनम ॥१६३॥ 
कुबन्ति थे यथागक्ति दयाधरमंग्रभावनाम्‌ | 
द्वितीयग्रतिमायास्ते भवन्ति स्वामिन। सदा ॥१६४॥ युग्मस ॥ 


पद्चेत्यादि.--तुतीयाघ्याये पदञ्चपापाना स्वरूप प्रतिपादितम्‌ । तदेकदेशपरित्यागिन खलु श्रावका 
भवन्ति । श्रावकस्य देशत्रतान्येवाणुन्नतानि । तद्गुणवृद्धथर्य खलु दिग्विरतिदेशविरत्यनर्थदण्डत्यागरूपाणि गुण- 
ब्रतानि सन्ति । अणुव्नताना महाद्रतत्वापादनाय अम्यासरूपाणि किछ चतु शिक्षात्रतानि प्रियन्ते । इत्यनेन प्रकारेण 
द्वादश सख्यात्रमाण गृहिन्नत यगृहीत्वा ये स्वात्मचिन्तन क्ुर्वन्ति ते स्वशक्त्यनुसार अहिसामहाधर्मस्यैच प्रभावना 
कुर्वन्ति । त एवं गृहिंण ह्ितीयप्रतिमाया स्वामिनों भवन्ति इति संक्षेपतः द्वितीयप्रतिमाया स्वरूप» 


मस्ति । १६३ । १६४ । 


तीसरे अध्यायसे पाँच पापोका स्वरूप निरूपण किया है। उन पापोका त्याग ही यथार्थमे ब्रतत 
है। यद्यपि पाँचो पापोका सम्पूर्ण त्याग गृहस्थके नही होता, तथापि एकदेशरूप त्याग गृहस्थ अवश्य 
कर सकता है। श्रावकके इस एकदेद्य पाप परित्याग रूप ब्रतोको ही अणुद्नतत कहते हैं । इन अणुन्नत्तोंसे 
दोष न लछूगें और गुणोकी वृद्धि हो इसके लिए तीन गुणब्रतत अर्थात्‌ दिग्विरति, देशविरति और 
अनथ॑दण्डत्याग इनका पारून किया जाता है। इसी प्रकारसे भणुक्नततोको महात्रत बनानेके लिए उसके 
अभ्यासस्वरूप ही सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोगपरिमाण और अतिथिसविभाग ऐसे ४ ब्नत्त 
शिक्षात्रतके नामसे गृहस्थके लिए बताए गए है। जो इन सम्पूर्ण ब्रतोका निर्दोष तिरतिचार पालन 
करते है तथा जो इस प्रकार पर पदार्थकि सम्पर्कसे दुर रहकर स्वार्त्मचितवनकी ओोर सम्मुख होते हैं वे 
ही द्वितीय प्रतिमाके धारक हैं । 

सभी ब्रतका पालन एकमात्र महात्र परमघमे अहिसा ब्रतके पालनके लिए ही किया जात्ता है। 
असत्य, चोय॑, कुशील और परिस्रह ये चारो हिंसामूलक कार्य हैं। हिसामूलक होनेसे ही इनकी पाप सज्ञा 
पडी है । रागादिपरिणामोंके द्वारा आत्मस्वभावका हनन ही हिंसा है। इस निमित्तसे राग, हैं ष, क्रोध और 
लोभ इनको हिंसाका पर्यायवाची कहते हैं । इन दुगंणोके कारण ही भसत्य भाषण चौये भौर कुशील आदि 
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पाप होते हैं, अत इनके त्यागरूप ब्रत्तोसे एक अहिंसा परमघर्मकी ही प्रभावना होती है । ऐसा करने- 
वाले महानुभाव गुही ही दट्वितोय प्रतिमाके आराधक है ऐसा जानना चाहिये ।१६३॥१६४ 
प्रइन --अणुनज्नतानि हि कानि सन्ति गुणव्रतानि वा। 
बद शिक्षात्रतानोति ज्ञातुभिच्छामि तत्त्वत ॥ 


हे गुरुदेव, अणुन्नत्त क्या हैं, कौन हैं, तथा गृणक्रत्त औौर शिक्षान्रत्त कौन हैं ? मैं उनका यथार्थ 
स्वरूप जाननेकी इच्छा करता हूँ, कृपाकर कहे-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
अहिंसा सत्यमस्तेयं परदारविवर्जनस | 
परिग्रहपरित्यागः ज्ञेयान्यएुत्रतानि हि॥१॥ 
दिग्देशविरती चैवा5्नथेदण्डन्नत॑ तथा | 
गुणव्रतानि चेतानि गमुणबृद्धेस्तु हेतुतः ॥ २ ॥ 
सामायिकोपवासो तु न्रत भोगोपभो गयोः । 
वैयावृत्यं च चत्वारि नित्य शिक्षात्रतानि तु ॥ ३ ॥ 
श्रावकाणां ब्रतान्येतान्यथ विस्तारतस्तथा । 
वश्ष्येडह क्रमतोश्गे हि सावधानतया श्रूणु | ४ || कलापकम्‌ । क्षेपकम्‌ । 
अहिसेत्यादि:--अहिसाव्रत सत्यक्रत अस्तेयब्रतं परदारविवर्जन स्वीकृतपरिग्रहस्य परिमाणल्चेति पश्चाणु- 
ब्तानि भवन्ति । दिशासु गमनागमनविरतिरूपा दिग्विरति । तदन्तर्गतदेशेषु पुनरपि अल्पकालीना गमनाग्मन- 
विरतिरूपा देशविरति । स्वीक्ृतेष्वपि विपयेपु यदनावष्यक, तस्य परित्यागोष्नर्थदण्डविरति । एतानि त्रीणि गुण- 
व्रतानि सन्ति । त्रिकाले समताम्यासरूप सामायिकत्नत्त, पर्वणि प्रोषधोषवास , स्वीक्ृतेष्वषि भोगोपभोगेषु यथावश्यक 


परिहाररूप भोगोपभोगपरिमाण, वैयावृत्यश्व इति चत्वारि शिक्षात्रतानि सन्ति । एतानि द्वादशसख्यकानि 


एकदेशविरतिरूपत्वात्‌ श्रावकस्य ब्रतानि सन्ति । एतैषा विस्तरत स्वरूप क्रमशोःग्रे वक्ष्यते । तत्‌ सावधानतया 
ज्णु ११॥२३।४। 


अहिसाणुब्रत्त, सत्याणुत्नत, अचौर्याणु्रत, परस्त्रीसेवात्याग और परियग्रह परिमाण ये पाँच ब्रत 
अणुब्रत हैं । तथा दशो दिशाओमे गमनागमन परिमाणरूप दिग्व़त, तथा उसीके भीत्तर अल्पकालके लिए 
निश्चित देशका ग्रहण रूप देदाविरति और स्वीकृत्त विषयोमे अनावश्यक विषयोके त्यागरूप अनर्थे- 
दण्डविरति ये त्तीन गुणत्नत्त हैं । 

प्रात सध्यान्ह और सायकाल पत्रिकालमे समताके अभ्यासरूप सामायिक, पके दिनोमे प्रोष- 
धघोपवास, स्वीक्ृत्त परिग्रहमेसे अनावश्यक भोग और उपभोगोका त्यागरूप भोगोपभोग परिमाणक्रत्त 
तथा धर्मात्माओकी सेवारूप वेयावृत्यत्रत ये चार शिक्षात्रत्त हैं। ये सब मिलाकर श्रावकोके १२ क्रतत हैं। 
इनका विस्तारसे वर्णन आगे ग्रथकार करेंगे, उन्हे दत्तचित्त होकर सुनो १0२३४ 

प्रइत:--अहिसाव्तचिह्न' कि केइतिचारा गुरो वद। 


हे गुरो ! महिसा ब्रतका क्या स्वरूप है और उसके दोष कोन हैं ? कहिए-- 


१५२ श्रावकधमसंप्रदीप 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
जीवस्थान ग्ुणस्थानं मार्गगास्थानक॑ तथा | 
योन्यादि निश्चयाद्‌ बुद्ध्वा त्रसजीवादिरक्षणम्‌ ॥१६१५॥ 
काय नित्य यथाशक्ति स्थावराणामपि तथा । 
अहिंसाणुत्रत पूतं यतः स्पाच्छांतिसौरूयदस्‌ ॥॥१६६॥ युग्मम्‌ ।। 


जीवस्थानमित्यादि:---चतुर्दणसु जीवस्थानेषु चतुर्दशसु गुणस्थानेषु चतुर्दशसु मार्गणास्थानेषु च क्व क्व 
जीवानामवस्थानम्भवति । क्वोत्पथ्यन्ते त्सजीवा इत्येवप्रकारेण जीवाना निवासस्थान उत्तत्तिस्थानञ्र ज्ञात्वा 
प्रसजीवाना सर्वप्रकारेण रक्षण यथायोग्य स्थावरजीवानामपि रक्षण कार्यम्‌ । एतदेव गृहस्थाना शान्तिद सौख्यद 
पचित्र अहिसाब्रत भवति 0६५।१६६॥। 


मिथ्यादर्शन, सासादन, मिश्र, अविरत्तसम्यक्त्व, देशविरति, प्रमत्तचिरति, अप्रमत्तविरतति, 
अपूर्वकरण, अनिवृत्तिकरण, सुक्ष्मसापराय, उपशात्तकषाय, क्षीणमोह, सयोगी और अयोगी ये चोदह 
गुणस्थान हैं । मोह और योगके त्तथा उसके क्रमश क्षीण होनेसे ये गुणस्थान बनते हैं । इन विभिन्न 
परिणामवाले जीव गुणस्थानोमे पाए जानेवाले जीव हैं | 

बादर एकेन्द्रिय, सूक्ष्म एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीनिद्रय, चतुरिन्द्रिय, सज्ञी व असज्ञी पचेन्द्रिय, इन 
सात्तके पर्याप्त और इनके ही अपर्याप्तके भेदसे वौदह प्रकारके जीवसमासोमे भी जीव व्यवस्थित हैं । 
चारो गत्ति, पाँचो इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, सयम, दर्शन, लेश्या, भव्य, सम्यक्त्व, सज्ञा, 
आहारक ये १४ मार्गंणा हैं। इनके भेद प्रमेदोमे भी जीवोकी स्थित्ति है । 

उक्त प्रकार जीवोकी व्यवस्था जानकर तथा कहाँ-कहाँ किन जीवोकी उत्पत्ति होती है इसे भी 
आगमसे ज्ञानकर जो जीव यथाशक्ति स्थावरोकी प्रतिसमय रक्षा करते हुए त्रसहिसाकों सकल्पसे 
नही करता वह जीवनमे शान्ति और सुख प्रदान करनेवाले पवित्र अहिसाब्रतका पालन करनेवाला 


हैं (१६५।१६६॥। 
अथाहिंसाब्रतातिचारा: 


( चसन्ततिरूका ) 


आहारपानपरिरोधननिन्दकृत्य । 
बन्धो वधर्च गुरुभारकरोषणादि ॥ 
छेदो न धर्मरसिकैविंपयादिदृद्धथे । 
कायः सदा भ्रुवि यतः स्वपदे निवास; ।|१६७॥| 
आहारेत्यादि---आहारपानपरिरोधननिन्यक्ृत्य स्वाधीनाता नरतिरश्चामाहारपानपरिरोधन समयमुल्लष्य 
भोजनादिदान अहिंसाब्॒तस्थ अतिचार स्यात्‌ । तेपा प्राणपीडाकारकत्वात्‌ तत्काय॑ निन्धमेव । वन्धो रज्ज्वादिना- 


खूखलया-वचनेन-यत्रमन्नादिना-अन्येन केनापि प्रकारेण वा नियतस्थाने नियमित वन्धनकरण द्वितोयोइतिचार | 
वध कपायावेशत प्राणिना वेबादिभि ताडन तृतीयोशतिचारोअस्ति । गुरुभारकरोपणादि न्यायातिक्रमेण तत्साम- 


नेष्टिकाचार १५३ 


थ्यादधिकभारस्य तदुपरि रोपण सेवकादिभिरपि निरवच्छिन्तरूपेण रात्रिदिव सेवाग्रहणादिकमपि अतिभारारोपण 
नाम अहिंसाब्नतस्थ चतुर्थोइ्तिचार स्यात्‌ । तेषा कर्णनासिकादिच्छेदनित स्वव्षीकरण पद्ममो&तिचार स्यात्‌ । 
सर्वाण्यपि उल्लिखितकार्याणि स्वविपयरागात्‌ अन्यस्योपरि क्रोधाद्यावेशात वा क्रियमाणानि तत्सम्बन्धप्राप्ताना 
नराणा स्त्रीणा बालाना तिरइचा वा अतिदु खाधायकानि भवन्ति अतस्तानि अहिंसान्नताराघधकस्य तदृब्रतस्य 
छिद्ररूपाण्पेव । १६७ । 


अपने अधीन रहनेवाले पशु, पक्षी व मनुष्यादिकोको यथा समय भोजन व पान प्रदान करना 
अहिसाब्रतीके लिए आवश्यक कत्तंव्य है। समय टाल करके उनको भोजन पान देना उन्हे कष्ट पहुँचाना 
है जो कि उसके व्रतके लिए अनुचित है। तथापि यदि कोई ब्रती इसका ध्यान न रखे प्रमादसे अथवा 
अपने कार्यकी अधिकतासे भूल जाय और समयका उल्लघन कर उन्हे भोजन पान दे तो वह भहिसात्नत्ती 
के लिये अतिचार है। 


अपने आर्थिक वेषयिक प्रयोजनके कारण मनुष्यो या पशुभोको अथवा मनोरजनके लिए 
शुक सारिका आदिको पिंजडे आदिसे अथवा रस्सी, साकल, यत्र, मन्न हारा या केवल वचनोके द्वारा 
किसी नियत्त स्थानमे रोककर रखना व यथेच्छ गमनागमन न करने देता यह परिरोचन नामक द्वित्तीय 
अतिचार है। 


अपने वश्मे रखनेके लिए यदि पशु पक्षीके लिए बाधनेकी आवश्यकता अनुभवमसे आवे और वे 
सहजमे बघनादि त्तोडकर भाग जा सकते हैं ऐसी आशका हो तो लोग उनके नाक कान छेद देते है 
और उनमे रस्सी डाल कर बाघ देते हैं ताकि भागने की चेष्टा करने पर उनके उन मुलायम अगो को 
पीडा हो और उस पीडाको न सह सकनेके कारण वे बधन तुडा कर न भाग सकें। यह छेदन नामका 
तृतीय अतिचार है । 


अपने उक्त प्रयोजनों की सिद्धिके लिए मनुष्यो, पशुओ मअथवा पक्षियो को बेत्त-दण्ड आदिके द्वारा 
मारना या ताडना देना वध नामक चतुर्थ अतिचार है । 


अतिभारारोपण यह अहिसा ब्रतका पाचर्वाँ अत्तिचार है। भारवाही लोग बेलो पर, गाडियोमे, 
घोडो पर, त्तागा, टमटम आदिमे, गधोपर तथा ऊेटोपर उनकी सामथ्य॑ंसे अधिक बोझ लाद कर उन्हे 
कष्ट देकर अपना अल्प प्रयोजन साधते है। यह भन्याय काय॑ इस ब्रत्तका पाचवा भत्तीचार है। 


नगरमे या ग्राममे समर्थ लोग अपने कार्योको सम्पन्त करनेके लिए नौकर रखते हैं, मुनीम रखते 
हैं अथवा क्लक रखते हैं। इन कार्योकी सेवा का भार उनपर इतना अधिक रख देते हैं कि जिसे वे वहन 
नही कर पाते या बडे कष्ट्से वहन कर पाते है। दिलनमे रात्रिमे १० घटे, १२ घटे, १४ भौर १६ घटे भी 
काम लिया जाता है। दो आदमी के करने योग्य, काये का भार एकही मादमीसे लिया जाता है। यह 
सब अत्तिभारारोपण अतिचार ही है।  :* 

इन सम्पूर्ण कामोको लोग अपने वेषयिक साधनके लिए अथवा आधथिक प्रयोजनको लक्ष्यमे रखकर 
लोभके आवेशमे करते हैं ओर कार्योकी साधनाके लिए क्रोधादि कषायोका भी भवलबन करते हैं । किन्तु 
ये सब हिंसा आपादक काय॑ हैं। जब तक बहिसाव्रत्ती इन कार्योको एक हृद त्तक करता है और अपना 
ब्रुत भग न हो जाय इसका ध्यात्त रखता है त्वत्तक उक्त कार्य,अतिचार है। किन्तु ब्रत्त रक्षा की हादिक 


चिन्ताके अभावमे दृष्टत्ता या त्तीब्र लोभवश किए गये ये कार्य अनाचार सज्ञाको भी प्राप्त हो जाते हैं, अतः 
इससे बचना ही'श्रेयस्कर है । १६७ । हि 
२० 


श्ष्ड श्रायकधमसं प्रदीप 


प्रदन:--सत्याणुव्रतचिह्न कि तदतिचारकाइच फे । 
हे गुरु | सत्याणुन्नरतका क्या लक्षण है ओर उसके अतिचार कौन कौन हैं ? कहिए-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
न रागादिवश गत्वाप्सत्यवाक्यं कदापि कौ । 
स्वान्यतापकरं सत्यमपि ग्राणहर॑ मिथ || १६८ ॥। 


बोधद सुग्नियं वाक्‍्यं सत्यं वाच्यं हित मितम्‌ । 
स्थात्सत्याणुब्रतं शुद्धं शान्तिदं सबभूतले ॥ १६९ ॥ युग्मम्‌ ॥| 


न रागादीत्यादि:--रागद्वेषलोभमोहाद्यावेशात्‌ मिथ्याववन कदापि त वाच्यम्‌ । यतस्तत्स्वस्यापि परस्यापि 
च सनन्‍्तापकरम्भवत्ति । यद्यपि मिथ्यावचनेन तात्कालिकक्षणिकलाभ प्रतीयते किन्तु परिणामकाले तत्‌ परहानिकरन्तु 
भवत्येव स्वस्थापि पश्चात्तापकंर भवति । अतएवं कदापि 'भ्रमकारक मिथ्यावचन न वाच्यम्‌ । गपि तु तदेव वाच्य 
यत्‌ सत्य स्थात्‌ । न केवल सत्य किन्तु प्रियमपि स्थात्‌ । न केवल सत्य प्रियं वा अपि तु हितकारकमपि स्यातू । 
तत्स्वपरसन्तोषोत्पादक वचन स्वल्पशब्दे परिमितैर्वाक्यरेव वाच्यम्‌ । अप्रिय अहितकारक असन्तोयदायक मौखय॑ 
वचन तु याथातथ्यप्रकाशकमपि न सम्यक्‌ । अप्रशस्तवचनेष्वेव तदन्तर्भावात्तन्मिध्यावचनमेव | न च वाच्यम्‌ 
सत्याणुब्रतिना एवम्प्रकारक वचनमिति । यत्‌ किल वचन स्वस्य अन्यस्यापि प्राणहरं स्यात्‌ तत्सत्यमपि मिथ्या एवं 
नैतेन वच ,न॒स्वस्य परस्य घा कल्याणम्भवति । एवप्रकारे प्रसज्भे समुपस्थिते याथातथ्यप्रकाशने स्वस्थ परस्य 
वाधकीतिरपवादश्च प्राणहारकस्स्पाद्यदि तहिं सकक्‍्लेशपरिणामपूर्वकमरणेन नरकादिगरमनमेव स्यात्‌ । तेन दुर्भवपर- 
म्परा जायते अतएवं न वाच्यमेवम्प्रकार वचनमिति ! किन्तु सापराधेष्वपि तदपराघहारक तत्रे पश्चात्तापकारक 
पुण्योत्पादक ब्रतशीलेषु उत्साहोत्पादक वचनमेव वाच्यम्‌ । तेनैव स्वपरकल्याणझ्ञायते । एवम्प्रकारेण वचनप्रयोग 
भूतले शान्तिदायको भवति । १६८ । १६९ । 


श्रावकका दूसरा अणुन्नत सत्य है। जैनाचार्योति सत्य शब्दका भर्थ॑ प्रशस्त वचन' किया है । 
जैसेका तैसा कहना सत्य है। मात्र इस व्याख्या को उन्होने सत्यकों सही व्याख्या नही माना | काणे 
मनुष्यको 'काणा' कहकर बुलाना या पुकारना यद्यपि जैसे को तेसा कहनेसे सत्य वचन' होना चाहिए 
पर जैनाचार्य उसे 'असत्य' वचन मानते हैं । कारण यह कि यह वचत्त पर को पीडाकारक है | वचन का 
प्रयोग कर्त्ता उसके अनादर भावसे तथा परिणाम दुखी करने या चिढानेके अभिप्रायसे वेसा बोलता है 
अत ऐसा वचन दुबंचन होनेसे भप्रशस्त है--निद्य है भोर इसी कारणसे वह भसत्य है। सत्यक्रत्ती ऐसा 
वचन नही बोलता | यह बात पहिले भी कही गई है | 

जो वचन स्वपर हितकारक हो, सुननेमे प्रिय मालूम हो,थोडे शब्दोमे कहे गए हो इस प्रकार इन तीन 
विश्येषणोंसे सहित होते हुए जो यथार्थ वस्तुके परिचायक हो बे सत्य या भ्रशस्त वचन हैं ऐसा जैना- 
चार्योका अभिमत है । जो वचन मिथ्या हो, स्वपरहितकारक न होकर हानि कारक हो, भ्रमोत्पादक हो, 
सदय उत्पन्न करनेवाले हो, कषायोत्पयादक हो, मिथ्यामार्गके पोषक और प्रेरक हो, सदाचारके विरोधक 
हो, धर्म मार्गके विपरीत हो, किसीके प्राणहर्त्ता हो, समाजमे सक्‍लेश और क्षोभको उत्पन्न करनेवाले हो, 
लोक, समाज व देशके हितनाशक हो वे सब वचन त्तथा वचन प्रतिपादक चेष्टाए “असत्य” हैं। सत्याणु 
ब्रती ऐसे वचनोको राग, द्वेष, ईर्षा, लोभ, क्रोध व अभिमान आादिके वशीभूत होकर कभी नही बोलता | 
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वह ऐसे वचनोको ही सत्य मानकर उनका प्रयोग करता है जो सुननेवालेके तथा बोलनेवालेके प्राण- 
हर्ता न हों, अकल्याण कर्त्ता न हो, अधमं व असदाचारमे लेजानेवाले न हो, सुननेमे कर्णको प्रिय लगें, 
हृदयको प्रिय लगें, जगत्‌मे किसीके लिए भी भद्यान्तिदायक न हो और सम्यशज्ञानके उत्पादक हो । 


उक्त गुणोसे रहित किन्तु ऊपर कहे हुए असत्यके दोषोसे सहित वचन यदि स्थितिको स्पष्ट करने 
वाले भी हो तो भी वे सक्लेश, सनन्‍्ताप, हिंसा तथा पापके उत्पादक होनेके कारण “असत्य वचत्' हैं। 
उनका प्रयोग सत्याणुक्नतीके लिए वर्जित हैं ।१६८।१६५९। 


अथ तदतिचारा - 
अब सत्याणुत्रतके अतिचारोका निरूपण करते है। 
( उपजाति: ) 
मिथ्योपदेशो न रहस्यभेदो न कूटलेखो न च मन्ज्रभेद। । 
न्‍्यासापहारइच तथा न कार्यो ब्रतस्य शुद्धियेदि वाज्छनीया ॥ १७० ॥ 


सिथ्योपदेश इत्यादि --मिथ्योपदेश जिनवचनविरुद्धशास्त्रोपदेश । रहस्यभेद स्त्रीपुरुषाभ्या अन्येन 
केनापि रहसि विहितस्याचारस्य प्रकाशनम्‌ । कूटलेख कपटभावेन दृधर्थप्रतिपादनपर लेखनिर्माणम्‌ । न्यासापहार 
स्मृतिश्रशात्‌ स्वकीय न्‍्यासमशतो याचत पुसोध्पूर्णन्यासनिवर्तनम्‌ । मन्त्रभेद इज़ितेनाकारेण द्वाभ्या वा परस्य 
मनोभाव बुध्वा दुरभिप्रायेण सर्वेषा पु सा पुरस्तात्‌ प्रकाशनम्‌ । एवं सत्याणुन्रतस्य पश्चातिचारा परिवर्जनीया यदि 
ब्रतस्य शुद्धि वाछनीया वर्तते | १७० । 


मिथ्याश्ञास्त्रोका पठन पाठन तथा उपदेश करना मिथ्योपदेश नामक प्रथम अतिचार है । प्रमादके 
कारण यह सभव है। आधिक लाभ और आजीविकाके निर्वाहके लिए जिन प्रतिपादित मार्गंके विरोधक 
असन्मागंके प्रतिपादक मिथ्यात्वपोषक ग्रन्थोका पढना, पढाना या समाजमे उन्तका प्रचार करना तथा 
यह समझना कि में केवल अपनी आजीविकाके लिए इस मार्गंका अवरूम्बन कर रहा हूँ, मेरी श्रद्धा तो 
जिन मार्ग पर ही है, सत्यव्रत्तीके लिए व्रत्तमज्भ कारक है। 


यही कार्य यदि जिनमार्गमे अश्वद्धा त्था मिथ्यामार्गमे श्रद्धा होनेके कारण किया जाय तो वह 
सम्यक्त्वका विघातक होने से अनन्त निगोदका कारक महान्‌ असत्य है। उसके होनेपर वह व्यक्ति 
महान्‌ अन्नती तथा मिथ्याहष्टी होगा । केवल मिथ्याको मिथ्या मानकर भी वह उसे सच्चा मानमनेवाले 
तत्सप्रदायके व्यक्तियोके लिए केवल स्वजीविकाके लिए उपदेश करता है अथवा लिखता है, मिथ्यात्व- 
पोषक ग्रथो की टीकादि लिखकर आजीविका करता है तो ऐसा करनेवाला वह सदोषो ब्रती है । ब्रतीको 
ऐसी आजीविका न करनी चाहिए | यह पहला अतिचार है । 


दूसरा अतिचार है रहस्यभेद । अर्थात्‌ कोई व्यक्ति अपना कार्य साधना चाहते हैं जो आप पर 
था अन्य किसी पर प्रकट नही किया जा सकता । तथापि उनकी चेष्टासे उनके अभिप्रायको समझ कर 
उसे जनतामे प्रकट कर उन्हें नीचा दिखाना व उनको हानि पहुँचाना रहस्यभेद है। यह उसी दशामे 
हक है जब कि हम उस अभिप्रायका भेदन केवल उनकी हानिके लिए करते या कौतुक वश 
करते हैं । 

कूटलेख--किसी विषयको प्रतिपादन करनेके लिए ऐसी शब्दावली या वाक्यावलीका प्रयोग 
करना जिससे पढनेवाला सहसा उसके इस अभिप्राय को जो वह निज स्वार्थ वश निकालना चाहत्ता 
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हैं न समझ सके किन्तु दूसरा ही अर्थ समझे । रुपया पेसा आदिके व सुवर्ण भूमि आदिके सबंधमे ऐसे 
स्टाप या अन्य प्रकारके कपट पूर्ण लेख लिखाना जिससे दूसरे प्रकारके निजस्वार्थशाधक भी भर्थ निकाले 
जासकें ऐसे परवश्चक शब्द पूर्ण लेख कूटलेख हैं। इन लेखोको लिखने या लिखानेवाला प्रतिवादीकी 
सरलताका अनुचित लाभ उठाना चाहता है। वह अवसर पड़ने पर अपने लेखका भिन्‍नार्थ उसे समझा 
कर उसे अपने स्वार्थ साधनके लिए मजबूर कर देता है। एक उदाहरण द्वारा यह विषय स्पष्ट हो 
जायगा--मान लीजिए कि एक मनुष्य एक ज्योतिषीके पास गया और यह बोछा कि मेरी पुत्रवधू 
गर्भिणी है। उसके पुत्र होगा या पुत्री ? यदि हमारे प्रइतका सही समाधान आप देंगे तो में भापको 
१००) पारितोषिक दूँगा | ब्राह्मण यह समझ कर कि यदि मेरा कथन मिथ्या निकछ गया तो १००) का 
तुकसान होगा, बोला हम लिखकर रख देते हैं, यथा समय आप इसे देखकर निर्णय कर मेरा पारित्तोषिक 
देदेता | प्रश्नकर्ताने स्वीकार कर लिया | उसने लिखा “पुत्र होगा न पुत्री होगी ।” ब्राह्मणका यह लेख 
कपटपूर्ण था। उसने इस शब्दावछीका जानबूझकर प्रयोग-किया यह समझ कर कि चाहे पुत्र हो या 
पुत्री हो या नपु सक, इस वाक्यसे तीनो अर्थ समय पर निकाले जा सकते है। भर्थात्‌ यदि पुत्र हुआ तो 
पढ़ दूगा--पुनत्र होगा, न पुत्री होगी। यदि पुत्री हुई तो कहूगा पुत्र होगा न, पुत्री होगी। यदि देवात्‌ 
नपुसक ही हुआ तो सीधा अर्थ है कि न पुत्र होगा न पुत्री अर्थात्‌ तपु सक होगा । प्रत्येक प्रकारके अर्थमे 
पारितोषिक में ही पार्ऊँगा । जेसे यह एक उदाहरण है ऐसे स्वार्थ साधक अन्य प्रकारके कपटपुर्ण स्वार्थ 
साधक दृथर्थंक लेख कूटलेख हैं । यद्यपि यह प्रयोग विश्वासघातकारक होनेसे अनाचार रूप भी कहा 
जा सकता है तथापि प्रयोगकर्त्ता इस प्रयोगको करते हुए भयभीत है कि में झूठा न समझा जाऊं, मेरा 
ब्रत भग न हो, इसलिए स्पष्ट मिथ्या प्रवाद न करके गूढ़ शब्दावली का उपयोग करता है। इतनी 
ब्रतचिन्तकताके कारण उसका सुधार सभव है अत. यह अतिचारमे गिना है । 


इसी प्रकार सत्याणुब्रतका 'मन्त्रभेद' चतुर्थ अतिचार है। किसी व्यक्तिकी गुप्तवार्ताको, जिसे 
वह अन्यको नही बताना चाहता, बत्तानेमे अपनी हानि देखता है | उससे ज्ञातकर उसे हानि पहुँचानेके 
लिए अन्यत्र फैला देना चतुर्थ अतिचार है। उदाहरण जैसे यदि किसी व्यक्तिने यह विचार किया कि 
अमुक स्थानपर एक लाभका सौदा है पर अन्य व्यापारी जान लेगे तो वह लाभ मुर्श न हो सकेगा । 
इस अभिप्रायको रखकर प्रसगसे आपसे वार्तालाप करते-करते उस बातको कह गया | साथ ही आपसे 
यह भी प्राथंना करली कि इसे गुप्त रखें । यदि आप उस वार्ताको गुप्त न रखकर किसी अन्य सबधित 
व्यापारियोको वह जाहिर कर पूर्वोक्त व्यक्तिको हानि पहुँच्नेंका प्रयत्न करते हैं तो आपका वह वचन 
प्रयोग सत्य होते हुए भी सत्यका दोष है । उसकी गणना अत्तीचार में होगी [ यदि किसी चोर या डाकूका 
अभिप्राय किसीको लूट लेनेका हो, किसीकी इज्जत खराब 'करनेका हो, व्यभिचारका हो, स्वय फॉसी 
लगानेका हो, प्रकारान्तरसे मरणका हो तब उसकी चेष्टासे अभिप्राय जानकर सबधिर्त व्यक्तिको सचेत 
कर देना सत्यका अतिचार नहीं है, क्योकि यह कार्य दूसरेको हानिसे बचानेका है नकि नुकसान 
पहुँचानेका ! 
न्‍्यासापहार--भर्थात्‌ किसीकी धरोहरके पे कुछ अशको 3 पचालेनेके अभिप्रायकोी रखते हर 
कहना । जैसे कोई व्यक्ति आपके पास २००) रुपया अमानत रखकर चला गया 
या बाद माय आने पर वह विस्मृत हो गया कि हमने इनके पास दो सो रखे थे। उसने आकर 
कहा कि भाई हमारी अमानत आपके पास १००) रखी है, दे दो। उत्तरमे रखनेवाला सत्यत्रती यह 
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बोला कि जो आपका रखा हो, अवद्य ले लें। उसका यह उत्तर यद्यपि सद्चन रूप है परन्तु अन्तरभगमे 
वह जानता है कि मेरे पास २००) है। यह भूलसे १००) माँगता है सो यदि भूछ जाय त्तो १००) का 
लाभ ही रहेगा। पर हम तो मिथ्या नही बोलते । हमने तो उसे सत्य ही कहा कि जो आपका हो लेलें। 
यदि वह २००) माँगता तो हम २००) भवद्य दे देते। उसने अपनी गलतीसे कम माँगा तो हमपर 
कोई दोष नहीं। ऐसी गलत समझसे उसे चोरीका तो दूषण लगेगा ही पर वचन बोलनेकी अपेक्षा यह 
न्‍्यासापहार कारक वचन सुननेमे सदृवचन होते हुए भी सत्यका दोष है । 


इस प्रकार दुरभिप्रायपोषक सत्यवचन भी सत्याणुब्रतीके ब्रतकी शुद्धि नही रखते। उसे 
सदभिप्राय रखते हुए ऐसे वचनोका प्रयोग करता चाहिए जिससे न ब्रत अपविन्र हो और न आत्मशुद्धि- 
का घात हो ॥१७०॥ 

प्रझन --अचोौर्याणुत्नतं कि स्पादतिचाराइच तस्य के ? 

हे गुरो | अचौर्याणुत्रत तथा उसके अतिचार क्या हैं, कृपया कहे-- 


( बसन्ततिलूका ) 


ग्रामे पुरे वनपथे पतित न दत्तम्‌ 
कौ स्थापित परधनं यदि विस्मृत वा । 
तक्त्याग एव सुखदं ब्रतम्ुुत्तम स्यात्‌ 
श्राइस्प धर्मरसिकस्य किलेकदेशम्‌ ।। १७१ | 
ग्रास हृत्यादिः--प्रामे-नगरे-वने-पथि-निवासस्थले-नदीतीरे-कौ पृथिव्या-अन्यत्रापि वा क्वचित्‌ परेण विसुष्ट 


विस्मृत निक्षिप्त स्थापित घनादिक कदापि न ग्राह्मम्‌ । तच्चौय॑मेच महत्वापम्‌ । तत्त्यागकरणमेत्र सुखदायक 
स्यादचौर्यत्रतम्‌ । धर्मपरिपालकस्य श्रावकस्य अचौर्यत्रतस्थैकदेश तत्‌ स्थात्किलाचोर्याणुन्रतम्‌ ॥ १७१॥ 


किसी भी स्थानविशेषमे चाहे गाँवमे हो अथवा नगरमे या वनमे, मार्गमे, धर्मशालामे, रेलमे, 
मोटरमे, तदीतीरमे या अन्यत्रापि कही पर दूसरेके द्वारा भूले हुए, रखे हुए, छोडे हुए, स्थापित्त किए हुए 
या भूमिमे गाडे हुए उसके घत्तको लेलेना चोय॑ पाप है। उसका त्याग ही उत्तम ब्रत्त है। धम्मंप्रेमी 
श्रावकको भी इस ब्रतका एकदेश परिपालून करना चाहिए | उसे ही अचोर्याणुब्रत कहते हैं | १७१ ॥ 


, तदतिचारा।-- 
अब उस क्रतके अत्तिचार लिखते है-- 
( इन्द्रवज्चा ) 
चौरप्रयोगो. लघु-दीर्घमाने  चौराथवाज्छा नृपनीतिभज्ञः । 
दुःखप्दो न प्रतिरूपयोगः कार्यो यतः स्यादू झुवि सर्वशान्तिः | १७२॥ 


चौरप्रयोग इत्यादि --अचौर्याणुम्नतघारिणा चौर्यपरित्यागे कृतेईपि यदि स्वायत्ताना स्वसम्बन्धिना पुरुषाणा 
चौर्यस्य कृते विविधप्रकारेण प्रयोग क्रियते वा प्रतिपाद्यते तदा स चौरप्रयोगो नाम स्यादतिचारस्तद्न्नतस्य । व्यापा- 
राविकार्येपु तुलादिमानस्य ग्रहणेईघिकप्रमाण विक्रये तु हीनप्रमाण वा लोभावेशात्‌ क्रियते तदा लूघुदी्धमानकरण नाम 
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तदपि तद्व्नतस्य दूषणमेव । तृतीयप्रकारस्तु स्थादेव यत्‌ केवचित्‌ चौयेंण घनमानीतम्‌ । ब्रतिना तु ज्ञात यद्धनमेतत्‌ 
चौरयेंणेतेन समानीतमस्ति तथापि विचार्यते तेन यन्नाहु चौर न मया प्रेरित । स तु स्वकृतपापपरिणामानुसारेणव 
चौय॑ कृतवान्‌ । तस्मात्‌ स एवं तस्य पापस्थ भागी। बह तु मूल्यप्रदानेनव व्यापारमार्गमनुसूत्यैव तद्द्रव्य स्वीकरोमि 
इति न में कश्चिद्वोप । इत्यादिविचारजालेषु आत्मान पाशयित्वा अल्पमूल्येन तद्धन गृह्लाति अतएवं तदपि चौराथ- 
वाञज्छा नाम अचौरयत्रतस्य दूषणमेव । यत्र राज्ये वास स्यात्‌ ब्नतिन ततन्न राजकीयकरस्यापल्ाप । अथवा युद्धरते 
राशि शासनकार्ये मन्दसरे तु सन्धि दृष्ट्वा तया परिस्थित्यानुचितलाभग्रहणेच्छया नृपनीतिभज्भ नाम चतुर्थोश्तिचार 
स्यात्‌ । व्यापारयोग्यवस्तुषु तत्प्रतिरूपवस्तूनाम्मेलन बहुमूल्येपु अल्पमूल्यवस्तुमेलनेषपि बहुमूल्यमेवेतत्‌ इति सत्या- 
पलापेन प्रकारान्तरेण छक्नना परधनापहरण प्रतिरूपयोग नाम ब्वतस्य पद्चमोहततिचार स्यात्‌। सर्वाण्यपि 
कार्याप्येतानि शान्तिभद्भकारकानि सन्ति। अचौर्यत्रतधारिण प्रकारान्तरेण चौर्यदूषणोत्पादकानि च सन्ति। 
ततस्तदुब्न तनैर्मल्याय परिहर्त्तव्याष्वैतेततिचारा । १७२। 


अचौर्य ब्रतधारी स्वकृत्त चोरीके अभावमे भी यदि दूसरोके द्वारा चोरी कराता है। उन्हे चोरीके 
उपाय बताता है तो वह चौर-प्रयोग नामक अतिचार है। दूसरा अतिचार है लघु-दीर्घमान भर्थात्‌ 
व्यापार कार्यमे जिन मापने तौलनेकी निर्णायक वस्तुओका प्रयोग होता है उन्हे देनेके समयके लिए 
हीन प्रमाणका रखना और खरीदनेके लिए अधिक प्रमाणका रखना और इस पद्धतिसे प्रकारान्तरसे 
पर का धनापहरण कैरना दूसरा अतिचार है । 


तीसरा दोष यह है कि यदि हमे यह ज्ञात हो जाय कि यह द्रव्य अमुक व्यक्ति चोरीसे लाया है 
और हम उसकी कमजोरीको जानकर उसका अनुचित लछाभ उठाना चाहे । उसे डराकर धमकी देकर 
उसी मालको कम मूल्यपर उससे ले लें तो यह चोरीके द्रव्यकी वाछा नामक तीसरा अतिचार होगा । 


राज्य द्वारा बनाए हुए व्यापारोंके नियमोको भज्ज करता, राजकीय करका छिपा कर न देना 
तथा बिक्री कर, तगर निगम कर और आयकरसे भुक्ति पानेके लिए हिंसाब गलत बताना, छल करना 
तथा राज्यके युद्धरत होनेपर, पर चक्रके द्वारा आक्रमण होनेपर अथवा परचक्रके आक्रमणकी आशका 
होनेपर यदि शासक शासनके कार्यमे आल्तरिक व्यवस्थामे ढीले पड जायें तो उस सधिका दुरुपयोग 
करना, मसमाने भावसे सौदा बेचना और सामग्रीका अतिसग्रह कर उसे रोककर रख लेना, यह सब 
अपराध नृपनीति भज्भ नामक अचोयं ब्रतका चतुथथं दोष है । 

पाँचवें प्रकारका दोष यह है कि बहुमूल्य वस्तुमे अल्प मूल्यकी नकली चीजें मिलाकर बहुमूल्यके 
भावमे बेचना यह “'प्रतिरूपक व्यवहार” नामक अतिचार है। इस प्रकार ये पाँचो अतिचार शान्तिके 
घात्तक हैं । 

स्वोपाजित न्यायवृत्तिसे प्राप्त द्रव्य द्वारा अपना व स्वायत्त जतोका भरण-पोषण करना, भन्‍्याय 
व अनीतिसे दूर रहना यह अचोयं ब्रतका तातपय॑ हैं। जब तक उक्त उद्देश्यको सामने रखकर कार्य किया 
जायगा तब तक कोई दोष न्रत्तीको प्राप्त नही होता । 

ससास्से कषायोदयकी विचित्रता है, अत ब्रतती भी कभी-कभी अपनी ब्रत्त भावनाकों भूल 
जाता है और चौरय॑से दूर रहकर भी लोभावेशमे कुछ ऐसे कायं करने लगता है जिनमे साक्षात्‌ चोरी तो 


होती पर्र प्रकारान्तरसे उन कार्येसे परघनापहरण हो जाता है। दूसरेको मजबूर करना, उसके 
है कठिनतर स्थिति उत्पन्न कर देना, उसे ऐसी परिस्थितिमे डाल देना कि जिससे बिना पेसा 
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ठगाए उसका जीवन निर्वाह कठिन हो जाय तो यह सब कार्य भचोरयय॑ ब्रत्तके लिए लाछन स्वरूप है। 
परधनापहरणकी वाछाके बिना ये कार्य नही होते । इस कारण ये अचोयं ब्रत्तके दूषण माने गए हैं। 
यद्यपि इन कार्योमे कपट-व्यवहारकी प्रबलता है और कपटका पाप और भी अधिक है। तथापि यह 
कपट उसने इसलिए स्वीकार किया है कि मेरा ब्रत्त बना रहे । यदि सीधे तरीकेसे परधनापहरण होता 
है तो चोरीका पाप होगा, अत वह छलसे अपनेको ही ठगता है और व्यर्थ पापका बन्धन करता है। 
अत क्रत्तीका कत्तंव्य है कि मूल भावनाकी ओर सदा ध्यान रखकर ब्रत्तका पालन करता चाहिए तब ही 
वह निर्दोष होता है, अन्यथा ब्रतकी आत्मा ( असली रूप ) नष्ट होकर निर्जीव ( मृत्त ) ब्रत रह जात्ता 
है जिसका कुछ अर्थ नही होता । वह अनथ॑ंका ही हेतु हो जाता है ।१७२। 


स्वदारसन्तोषत्रत्का स्वरूप 
( उपजाति ) 


विहाय यश्चान्यकलत्रमात्र सुपृत्रहेतो! स्वकलत्र एवं । 
करोति रात्री समयेन सह्ल" ब्रह्मत्रत॑ तस्य किलेकदेशमस्‌ ॥१७३॥ 


विहायेत्यादि --मोहनी यस्योदयात्‌ किल परसमागमेच्छोत्पद्यते । तथापि यो वुद्धिमान्‌ योग्यसन्तान- 
वृद्धधथ॑ सघरमिण कन्याया घर्मसाक्षिक पाणिग्रहण करोति तत्रेव सन्तोषवृत्तिमाचरति स्वप्लेष्पि न परस्त्री रभिवाछति 
स॒ किल स्वदारसन्तोषबत्रती । तस्य किल ब्रह्मचर्यत्रतस्यैकदेश स्यादेव । अत य श्रावकोष्न्यकलत्रमात्र विहाय 
स्वकलत्र एवं सुपुत्रहेती रात्रौ समयेन योग्यवेलाया सझ्भु॒ करोति तसस्‍्येकदेश् ब्रह्मत्नत भवति ॥| १७३ ॥ 


सत्रीके लिए पुरुष समागमकी इच्छा और पुरुषके लिए स्त्री समागमकी इच्छा अथवा स्वात्म- 
भिन्‍न किसी भी पर पदार्थंके ग्रहण करनेकी इच्छा मात्र मोहनीय कमंके उदयका दुष्परिणाम है। 
जो पुरुष विवेकी हैं वे कर्माधीन उक्त वृत्तिको स्वीकार करके भी उसमे श्रेष्ठ मार्गंका अवरूम्बन 
करते हैं। वे अपनी कुलपरम्पराकी चलानेके हेतु सधर्मा योग्य कन्याका घमंसाक्षिसे पाणिग्रहण करते हैं 
और पद्च देव और भग्निकी साक्षीसे प्रतिज्ञापृवंक ग्रहीत्त स्वकलत्रमे ही श्रेष्ठ सन्‍्तानको जन्म देते हैं । 
स्वप्नमे भी परस्त्रियोके प्रत्ति गमन नही करते हैं। ऐसे सन्‍्तोषी व्यक्ति ही स्वदारसन्तोषत्नती हैं। 
इसी प्रकार जो कन्याएँ अपने मात्ता पिता आदिकी अनुमत्ति पूर्वक पश्च, देव तथा अग्निकी साक्षीसे 
योग्य कुलीन वरका पाणिग्रहण कर उसे अपना पति स्वीकार करती हैं तथा अन्य पुरुषोकी ओर स्वप्नमे 
भी विकार भाव नही लाती वे शीलशिरोमणि उत्तम गृहिणी हैं । 


जिनमे उक्त प्रकारसे एकदेश ब्रह्मचयंत्रत है वे शीलवात स्त्री पुरुष ही उत्तम पात्र दिगम्बर 
जेन साधुओके लिए दान देनेके विशेष अधिकारी हैं जो दान कल्याण परम्पराका हेतु है । 

कामवासना ही एकमात्र ससार की जड है। सम्पूर्ण पापोका मूल स्रोत्त यहाँसे ही प्रारम्भ होता 
है। कामवासनाके कारण ही मनुष्य स्त्री परिग्नह को स्वीकार करता है। स्त्री परिग्रहसे सन्‍्तान वृद्धि 
होती है। उस सन्‍्तानकी अभिवृद्धि और परिपोषणके हेतु अति परिग्रह का सद्चय होता है। परिग्रह 
सझ्यके दृष्कर्ममें ही पारस्परिक सघषंका अवसर भात्ता है जिससे हिंसापाप का जन्म होता है। 
परिग्रहके लिए ही असत्यवादिता का अवलम्बन करता है। उसके लिए हो नीति अनोतिका विवेक 
त्याग येन केच प्रकारेण पर धनका भी अवलूम्बन कर चोरीका पाप करता है। इस प्रकार पाचो 
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पापोकी जननी कामवारुना है। यदि कामवासना शान्‍्त हो जाय तो समस्त पापारम्भ समाप्त हो 
जाँय । पर वासना शान्त केसे हो यह एक टेढा प्रइन है । 


आचार्योति ससारी प्राणियोकी इस कमजोरीको दूर करनेका मार्ग भी प्रदर्शित किया है। वह 
भार्ग है स्वदारसन्तोषकब्त्त | जो विवेकी इसे स्वीकार कर लेते हैं वे न केवल काम वासनाको तिलाझ्जलि 
देते है, बल्कि पाचो इन्द्रियोके विषयोकी वासनाओ पर भी नियन्त्रण रखते हैं। उनको कोई भी वासना 
अनेतिक मार्ग पर नही ले जा सकती। इस त्रत्तसे मनुष्य मनुष्य बनता है। उसकी भासुरी वृत्तियाँ 
समाप्त हो जाती हैं। अनेक घोर दुष्कमं जो परस्त्रीसेवियोसे होते हैं उनसे वह बच जाता है । 


परस्त्री और परपुरुषसेवी अनीति व अनाचार के जन्मदाता हैं। उनके उस महत्पापका फल न 
केवल उन्हे बल्कि सबधित अनेकानेक प्राणियोको भोगना पडता है। गर्भस्राव, अ्रृणहत्यायें, वालहत्याएँ, 
और अनाथ सनन्‍्तानकी वृद्धि, इस अनैतिक वासनासे ही होते हैं। मर्यादा रहित ये अविवेकी स्त्री-पुरुष 
काम वासनाके शिकार सदा बने रहते हैं। ये अपनी माता, भगिनी व कन्या अथवा पिता, भाई और 
पुत्र को भी पवितन्न दृष्टि से नही देख सकते । इनको देखकर भी उनको कामका विकार उत्पन्न हो जाता 
है । इतना ही नही, वे दुर्वासना के कारण उनसे भी अनुचित सम्बन्ध करते हुए पाये जाते हैं । इस प्रकार 
पशुके समान अविवेकी नरनारियोका न तो कोई भाई हो सकता है और तन कोई भगिनी, न कोई माता 
हो सकती है और न कोई पुत्र। ये सब सम्बन्ध केवल स्वदार और स्वपतिसतोषवाले पुरुष मौर 
स्त्रियोमे ही सभावित्त होते हैं। इस प्रकार असदाचारी ससारके सम्पूर्ण सम्बन्धोको समाप्त कर अपने 
ससारको केवल वासनामय बता लेता है। वासनामय ससारका फल यदि कोई हो सकता है त्तो वह 
नरक निगोद ही हो सकता है। यदि इन्हे ही वह प्राप्त न हो तो और कौनसे पाप इनसे बढकर हो 
सकते हैँ जिनका प्रतिफल नरकादि हो । 

अनैतिक आचारवाले स्त्री पुरुष मोक्षमार्गके राही परम दिगम्बर जेन मुनियोको आहार आदि 
दानके विशेष अधिकारी नही माने गए। जिनके ब्रह्मच्यंका एकदेश न्रत है अर्थात्‌ जो स्वदार सत्तोषी नि 
अथवा जिन्हें पातिव्रत्य धर्मंकी अपेक्षा है वे ही स्त्री पुरुष शास्त्रोमे मुनिदानके विशेष अधिकारी माने गए 
हैं, भत्त सबसे बडी हानि असदाचारियोको यह उठानी पडती है कि वे ध्मके आयतनोसे भी वश्न्चित्त हो 
धर्ममागंसे पराड्मुख होकर ससार गत्तंको बढाते हुए पथ-अ्रष्ट हो अपना विनाश स्वय उपस्थित कर 
लेते हैं। अत स्वप्नमे भी पर-पुरुष या पर-स्त्रीका जो सेवन नही करते थे विवेकी ज्रह्मच्यके एकदेशका 


पालत कर ब्रती सज्ञाको प्राप्त होते हैं । १७३ । 
परस्त्री त्याग अथवा स्वदारसतोषनब्नत्तके दोष 
( अनुष्टुप ) 
तीव्रकामामिलाषाद्यतिचारा दुःखदाः खला। । 
त्याज्याः स्वानन्दतुष्टेन दीपेनेव कुकज्जलम्‌ | १७४ ॥। 


तीद्वेत्यादिः---यथा दीपक स्वप्रकाशख्पेध्वतिष्ठमान अन्तर्दोधानू कज्जलाकारेण सदा वमति तथ्थव 
स्वात्मानन्दरसिकेन ब्रह्मचर्येकदेशब्रतिन स्वस्त्रियामपिं तीक्षाभिलापो न कर्तव्य । कामस्य प्रवृद्धधरिणाम सदा- 
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नर्थका रक एवं भवति । स एवं महान्‌ दोष ब्रत्तभद्धस्य हेतुर्भ वितुमईति । यदि ब्रतिनोधन्तरज्भे सदैव कामसन्ताप 
स्पात्‌ तहिं न स्थात्तस्प स्वात्मोपलब्धि । तदभावे तु न स्थात्तद्व्रतमिति । तीव्ाभिलाषेणव परविवाहकरण-इत्वरिका- 
गमत-अनज्ुक्रीडादयो दोषा सज्लामन्ते । ब्रतातिचारा ख़लु एुर्जना इव तीब्रदु खदाधिनो भवन्ति। ब्रताना 
नागकर्त्तारस्तेब्नेकानि पापान्युत्यादयन्ति । तस्मात्‌ स्वदारसन्तोषत्रतिना स्वस्त्रियाप्रपि केवल सन्‍्तानोत्पत्त्यर्थमेव न तु 
भोगाभिलापेण गमन कर्तव्यम्‌ । योग्यसन्ताने कुलवृद्धिकारके सति भोगत्याग एवं श्रेयान्‌ । अन्यथा अन्तर्व॑ति- 
कज्जलभपरित्यज्य यथा दीपक स्वप्रकाश नाशयति स्वयमपि कलकरूपों भवति ततथैव स्वान्तर्दोपातिचार ब्रह्मत्न॒तैक- 
देशिनोईपि स्वानन्ददोषनाण स्थात्‌ । जग्रति चापवाद स्यातृ। अत दीपकेस कज्जलमिव सदातिचाराणा परिहार 
कार्य्य । १७४। 


॥॥॒ 


स्वदार सन्तोषब्रती यदि कामकी तीज अभिलाषा रखे और सदा चित्तको मलीन रखे त्तो वह 
त्रती होकर भी दोषी है। उसका यह भी कत्त व्य है कि जिस प्रकार दीपक अपने सुन्दराकार प्रकाशके 
द्वारा सदा देदीप्यमान रहत्ता है और अपने अन्दर विद्यमान करंष्णवर्ण कज्जलकों सदा वमन करता 
है, त्याग करता है, उसी तरह अपने आत्मानन्द स्वरूपसे प्रकाशमान ब्रतीको भी अपने अन्तर्दोषोका 


सदा निरीक्षण करते हुए उनका वमन करना चाहिए तथा नवीन दोष उत्पन्न न हो इसका प्रयत्न 
करना चाहिए। 


कामातुरता व्रत्तभद्भका प्रधान हेतु है। कामातुर अपना ब्रत सदा सुरक्षित नही रख सकता । 
कामसस्‍्तापसे सत्प्त पुरुषको कत्त व्याकत्त॑व्यका बोध नही रहता। उचित भनुचितका ज्ञान नही रहता । 
दृष्टि दूषित हो जाती है। मन सदा भटकता रहता है। अपने आपको वश्षमे नही रख सकता। पागलोकी 
तरह प्रलाप करता है। न कहने योग्य योग्य वचन बोलता है। कुचेष्टाएँ करता है । नीच सगति 
करता है। परस्त्रीसेवीमे जितने दुगुंण होते हैं वे सब कामातुरको प्राप्त होते है। कामातुरत्तासे ही 
तो लोग परस्त्री गमन करते है। कामातुरके लिए स्त्रीमात्रमे एक ही सबध प्राप्त है ओर वह है 
भोगदुष्टि | माता, बहन, कन्या ये केवल कथनके लिए दाब्दमात्र हैं। उन शब्दोमे अच्तनिहवित्त पवित्र 
भावनाका उसे दर्शन भी नही होता । कामातु रता सम्पूर्ण अनर्थोकी जड है, भत्त स्वस्त्री सन्तोषब्रतीको 


उक्त दोषको सपं॑, विप, अग्नि, सिंह और शादूंछ आदि भयकर जीवोसे भी महाव्‌ भयकर समझकर 
उससे सदा दूर रहना चाहिए । 


परविवाहकरण, इत्वरिकागसन और अनजुक्रीडा आदि समस्त दोष कामकी तीत्र भभिवाछासे 
ही उत्पन्न होते है। व्रतके अतिचार दुर्ज॑नकी भाँति सदा पीडा और धोखा देनेवाले है। वे ब्रतका नाश 
करते है और स्वय अनेकानेक पापोको उत्पत्न करानेवाले हैं। स्वस्त्री ब्रत्तीको उत्तम सन्तानकी प्राप्तिके 
हेतु अथवा शरीरमे होनेवाले मदावेशको मिटानेके हेतु ही स्वस्त्रीगमन स्वीकार करना चाहिए । योग्य 
सन्तानसे कुलवृद्धि होती है। योग्य सच्तान धर्म परम्पराको चलानेके लिए समर्थ होत्ती है । इसलिए 
अन्‍्तर्वर्ती कज़्जलको सतत वमन करने वाले और सदा प्रकाशमान अपने निज स्वरूपमे स्थित्त रहने 
वाले दीपकके समान स्वानन्दतुष्ट भात्मरसभोगी स्वदारसतोषीको अपने अन्तव॑र्ती अतिचारोका परिहार 
कर अपने स्वरूपसे रहना उचित है | त्तब ही वह निर्दोष ब्रती रह सकता है। १७४। 


प्रदत्त --परिग्रहपरिमसाणव्रतचिह्न॒ ग्रुरो चद । 


४ रे देव | परिग्रह परिमाण ब्र॒तके क्‍या चिह्न है कृपा कर कहे । ऐसा प्रश्न क्रतेपर गुरु उपदेश 


१६२ शावकधमंप्रदीप 
करते हैं-- 
( अनुष्ठुप ) 


धनादीनां यथाशक्ति प्रमाण ग्रविधाय य | 
आशाग्निशमनाथ तु करोति दानपूजनम || १७५॥ 


परिग्रहपरिमाणत्रत स्यात्तस्य सौख्यदस | 
ध्यानस्वाध्यायडीनस्थ सारासारविचारिण। ॥ १७६ ॥ 


धनादीनासित्यादि --ज्ञानदर्शनादीन्येव हि जीवस्य निजद्रव्याणि, न तु गृहादीनि | तानि तु निजस्वभावाद्‌ 
भिल्तानि परद्रव्याणि । परद्रव्यप्रहणन्तु न न्‍्याय्यमु । तस्य परिहार एव कर्त्तव्य । यदि प्रत्याख्यानावरणस्थ चारिन- 
मोहनोीयभेदस्योदयात्‌ परिहत्तु मसमर्थस्स्थात्तहि परपदार्थाना एकदेशतस्तु त्याग कत्त व्य एवं । जन्ममृत्युजराकी णें भवे 
आशया जीवति निराशया तु प्नियते । मुक्तिमार्गे तु आशा एव मृत्यु आद्यारहितत्वमेव कल्याणहैतु । आश्ाग्नि तु 
सदा दहति असन्तोपभावनाडुष्टरूपामुत्पादयति । निराश्ञा तु शीवलूजलेन्दुपादहिमस्पर्शचन्दनानुलेपनशीतलच्छाया- 
परिग्रहादिवत्‌ हृदि शान्ति सनन्‍्तोप च पुरयति | तस्मात्कारणात्‌ आशाग्निशान्त्यथ॑ धनधान्यादीना यथाश्क्ति हीनकरण- 
मेवोचितम्‌ । तदेव परिग्रहपरिमाणब्रतमस्ति । परिमिते परिग्रहेईपि प्रतिदिन जिनपूजने मुनिदाने स्वाध्यायशालाया 
शास्त्रदाने विद्यादाने छात्राणामाहारमैषज्यपुस्तकादिवितरणे गृहविहोनेपु घन्ादिरहितेषु साधमिजनेषु च॑ द्रब्यदान 
गृहस्थस्य देशब्नतमस्ति । तद्ब्नतमेव गृहस्थाना सुख्तप्रदायकमस्ति । यथासमय स्वन्नतानुकूल निर्दोपपद्धत्या स्वल्पद्नव्यस्य 
अर्जनादिक विधाय घ्यानस्वाध्यायजिनपूजनादिकायेषु तत्त्वोपदेशाध्यात्मचिन्तादिविचारेषु च शेषसमयस्योपयोग 
कत्तव्य । एवविधाचारेण गृहिणा लौकिकव्यवहारेष्वपि सोख्यम्भवति । पारछौकिको5पि लाभ स्थात्‌ | तृष्णारिि- 
नाशात्‌ परमसुख च भजति अत कत्तव्यमेव परिग्रहपरिमाणन्रतमिति | १७५५। ७६। 


जिन्हे हम लाकर सग्रह करें ग्रहण करें वह “परिग्रह” है। आंत्मामे ज्ञान दर्शन भादि अनन्त 
गुण हैं । वही आत्माका निज भण्डार है। उसे छोडकर धनधान्यादिका जो यावन्मात्र सम्रह है वह सब 
पाप है। यह आत्मा अनादिकारूसे इसी परद्रव्य ग्रहणके कारण पराधीन हो रहा है। जब त्तक यह 
प्रद्रव्यग्रहणको त्यागकर स्वस्वरूपको प्राप्त नही करता त्तब त्तक सुखी नहीं हो सकता। गत यह 
बात निश्चित्त हो जाती है कि जिस किसी प्रकार हो प्रत्येक जीवका कल्याण परपदार्थ ग्रहणमे नही, 
उसके त्यागमे है। यदि चारित्रमोहनीयके भेद प्रत्याख्यानावरणका त्तीत्रोदय हो भोर पर पदार्थंसे मोह 
न छूटे त्तो भी उसका एकदेण त्याग अर्थात्‌ क्रमिक त्याग करना चाहिये | इस क्रमिक त्यागको ही देशब्रत 


या*परिग्रह,प्रमाणाणुत्रत कहते हैं । 


धन-घान्य, खेत, मकान, रुपया, सोना, चाँदी, धातु त्था वस्त्र आदि पदार्थोका अपनी आावश्य- 
कताके अनुसार प्रमाण करके शेषका त्याग करना यह त्यागकी विधि है। इस त्यागसे आत्मासे अनन्त 
आशाओका अन्त हो जाता है और असच्तोष और तृष्णा सन्‍्तोष सुखमे परिणत हो जाती है । यह ब्रतका 
अनुपम लाभ है। आश्या अग्लि हैं। ससारज्वालासे दरध प्राणी आशासे जीवित है। निराश्ासे मृत्युको 
प्राप्त होते हैं । किन्तु मुक्तिमार्गमे निराशासे ही जीवित रहते हैं भोर जाशासे मृत्युको प्राप्त होते हैं | 
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आशा रूपी गढा प्रत्येक प्राणीके हृदयमे'अथाह है, उसका अन्त नहीं है। उसमे कितना भी 
डालो उसकी पूति नही होती । सल्तोषरूपी अमृतकी एक बूदसे ही वह पूर्ण भर जाता है और भात्मासे 
शीतल जल, चन्द्रकिरण, चन्दनानुलेपन, हिमस्पश मौर शीतल छायाकी प्राप्तिके सहश शान्ति प्राप्त हो 
जाती है, भत्त गृहीत परिग्रहमे न्‍्यूनता करता कल्याणकारी है। 


अपनी परिमित तुष्णा पृत्त्यंथं अथवा गुहक्की सामान्य आावद्यकत्ताकी पूत्तिके हेतु व्यापारादिसे 
धनाज॑न कर शेष समयका देवपुजन, स्वाध्याय तथा अध्यात्मचिन्ता आवदिके द्वारा सदुषयोग करना 
चाहिए। साथ ही अपने भर्जित घतका उपयोग केवरू स्वविषयोपभोगमे नही करना चाहिए बल्कि 
जिनपूजन, सुनियोको आहारादिदान, स्वाध्यायशाला, पुस्तकदान, विद्यादान, शिक्षाथियों आदि को 
आहार, औषधि, शिक्षासापनोका प्रदान करना, निर्धेन साधर्मी भाइयोको यथायोग्य सहायता देकर 
उन्हे धमंमे हढ रखना तथा धर्मोत्साह वढाना आदि उत्तमोत्तम कार्योमे करना लौकिक हृष्टिसे भी 
सुखदायक है और पारछलोकिक लाभके लिए भी वह हेतुभूत है। इसलिए तृष्णाके दु खको न्यून करनेके 
लिए परिग्रहप्रमाणव्रतको स्वीकार करना श्रेष्ठत्तर कार्य है। १७५। १७६। 


परिग्रहपरिमाणव्रतस्थातिचारा। 
( अनुष्दुप्‌ ) 
धनादीनां कृतस्येच प्रमाणस्य बहिन च । 
0 
गन्त॒व्य तचतों भव्येयंतः स्यात्‌ सौरू्यदा गतिः ॥ १७७॥ 


धनादीनामित्यादि:--ब्रताना रक्षण सदा कर्त्तव्यम्‌ । तद्रक्षणाय ब्रतातिचारान्‌ दूरीकृत्य स्वकृतनियमेपु 
व्यवहार कर्त्तव्य । तत्यमाण खलु॒ घनादीतना परिग्रहाणां पूर्व स्वीकृत न तद्वहिर्गन्तव्य प्राणान्तेईषपि । एवं कृत 
एवं सौरूयदा गतिभंवति । तदभावे तु नरकादिकुयोनिषु दु खान्युत्पादयन्ति प्राणिन ॥ १७७॥ 

धन्य धान्यादि दस प्रकारका परिग्रह है| परिग्रहप्रमाण ब्रततमें उत्तका प्रमाण इस प्रकार किया था 
कि मैं अपने जीवनमे इतने मकान रखूगा, इत्तना सोना रखूगा, इत्यादि प्रमाण द्वारा गृहीत सम्पत्तिमे 
ही अपने जीवनका निर्वाह करता था। यदि कदाचितु लोभवश या परिस्थित्तिवश गुृहस्थको ऐसा प्रसंग 
भावे कि उसकी इच्छा अपने परिग्रहकी मर्यादाके उल्लंघन करनेकी हो जाय त्तो उसे अपनेपर नियन्त्रण 
करना चाहिए और कदाचित्‌ भी अपनी मर्यादाका भग प्राणान्त होनेपर भी नहीं करना चाहिए। 
इस प्रकार हृढतासे ब्रत पालन करनेवाला मनुष्य स्वर्ग गतिमे सुखपुवंक जीवन यापत्र करता है। 
भनन्‍्यथा इस लोकमे अपवादादि त्तथा परलोकमे नरकादि गत्तिका उसे पात्र बनना पडत्ता है। भत्त' 
अतिचार पिशाचोसे सदा ब्रत्तका रक्षण करता चाहिए। केसी भी अवस्थामे अपने ब्रत्तमे अत्तिचार नही 
लगना चाहिए। अतिचार धीरे धीरे क्रत्तको समाप्त कर देते हैं और तब क्वत्ती अव्नत्की भमिकामे आ 
जाता है। एक बार क्त्तसे छूटा प्राणी दुबारा ब्रत्तकी भूमिकामे वडी कठिनतासे आरोहण करता है और 
हतोत्साह होनाता है। भत्त क्त्तोमे सदा उत्साह रहे इसके लिए यह आवश्यक है कि अतिचारोसे 
सर्वंधा क्रत्तोको बंचाये | १७७। 

प्रश्त---दिग्न्नतलक्षणं कि स्पात्तदतिचाराइच के बद । 


दिग्व्रतका क्या लक्षण हे और उसके अतिचार कौन हैं ? कपाकर कहे--- 


१६४ शआावकघर्म प्रदीप 


( वसच्ततिछका ) 


पापस्यथ दुःखजनकस्य निरोधनाथ । 
कृत्वा प्रसिद्धनगरादिदिश ग्रमाणम्‌ || 
द्रव्याजनाय न हि गच्छति तद्वहिय । ' 
स्यादिम्त्रतं हज्ुपम सुखदश्व तस्य || १७८।। 


पापस्पेत्यादि:--पश्चाणुव्रतनिर्देशानन्तर तद्न्रतपरिरक्षणार्थ तत्र गुणवृद्धर्थश्व दिग्विरत्यादीनि गुणब्रतानि 
सन्ति । तत्न दिग्व्रतस्य स्वरूपमिदम्‌--दु खोत्पादकस्य दु खलनकस्य पापस्य हिंसादिपापपश्चकस्य समुत्पत्तियतो न स्याततू 
एवं विचार्य दशस्वपि दिक्षु गमतागमनयोम॑र्यादा कार्या । यस्या दिशशि यावति क्षेत्रे गमनेन गृहस्थस्य सामान्यतया 
निर्वाह स्यात्‌ तत्पर्यन्तमेव गमनस्यथ नियमे कृते तदुवहिरन गन्तव्यम्‌ । अस्य ब्रतस्थ एप एवं विधियंत्‌ किल 
अस्या दिशि अमुकनगरपर्यन्तम्‌ द्वितीयस्या दिल्ि प्रसिद्धपव॑त्तपर्यन्त अथवा क्रोशादिप्रमाणेन गमनागमनस्य मे 
मर्यादा । व्यापारादिकार्येणापि सीम्न बहिन स्थाद्‌ गसन मे । एवं कृते श्रावकस्य एकदेशरूपाण्यपि ब्रवानि सीम्नो 
बहि प्रदेशेषु महाब्रतानीव भवन्ति | १७८ | 


पश्चाणुव्रत्तोंके स्वरूप निर्देश करनेके बाद आचाये दिग्व्रतादि तीन गुणब्रत्तोका स्वरूप लिखते हैं | 
इन गुणक्रत्तोसे पञ्चाणुत्रतोकी रक्षा होती है ओर उनमे गुणवृद्धि होती है । 


द्शो दिशाओमे प्रसिद्ध प्रसिद्ध स्थानोको निद्चित करके उन स्थानोके आश्रयसे कि में इस 
दिशामे इस पर्वेत्त पय॑न्त ही अपने व्यापारादि गाहँस्थिक प्रयोजनोसे आना-जाना, कार्य करना कराना, 
अन्य किसीको प्रेरणा करना आदि करूँगा इस क्षेत्रके बाहर में न जाऊंगा । 


इस ब्रतका तात्पयं स्पष्ट है । ब्रतीका ध्येय यह है कि यद्यपि मेरे अणुव्रत्त है। अर्थात्‌ एकदेश पाप 
मेरे जीवनमे विद्यमान है उसका त्याग मेरे सभव नही है तथापि यदि कुछ निद्चित क्षेत्रमे ही मै अपना 
निर्वाह कर सकता हूँ तो अपनी आजीविका आदिके लिए सारे ससारमे क्यो दौडा दोडा फिडे। से क्षेत्र 
को पापसय क्यो बनाऊँ। यदि मैं अपने कार्यक्षेत्रकी सीमा बाव लेता हूँ त्तो उस क्षेत्रके बाहर मेरे सब 
पापोका पूर्ण त्याग बन जाता है। इस ध्येयकी सामने रखकर ब्रत्ती दिग्ब्रतकों ग्रहण करता है। 

वह अपने जीवनभर उन उन सीमाओका उल्लघन व्यापार, लोभ, सुरक्षा और भोगोपभोग आदि 
किन्‍्ही कारणोके उपस्थित होने पर भी नहीं करता। अपन्ती सीमाके भीत्तर ही भीतर व्यापार करता 
है। यदि विरपत्ति आजाय तो उसके भीतर ही अपनी रक्षाका उपाय करता है और यदि सभव न हो त्तों 
समाधिमरण स्वीकार कर लेता है, मर्यादाको छाघता नहीं। मर्यादाके बाहर यदि कोई लाभका 
सौदा मिलता है तो न छायगा न मेगायगा । यदि कोई अपना यहाँ शत्रु हो या मित्र हो तो बेर या 
स्नेहके वश भी वहाँ न जायगा । यदि कर्जदार कर्ज लेकर भाग जाय तो वह सनन्‍्तोष रखेगा पर सीमाका 
उल्लंघन न करेगा । यदि सीमा बाहर उत्तमोत्तम भोगोपभोगकी प्रचुर सामग्री सहज ही उपलब्ध होती 
हो तो वह इच्छा निरोध करेगा, सीमा बाहर न जायगा। 

इस तरह इस ब्रतके पालनसे गृहस्थको निर्लोभ वृत्ति आाती है। रागद्वेष हीन होता है। धनकी 
स्पृह्या कम होकर ब्रतके प्रति श्रद्धा बढती है । भोगोपभोगमे तृष्णा घटती है। सकल्‍प विकल्प घटते 


सेप्ठिफाचार १६५ 


हैं। अत' दु खोसे बचनेके लिए अपने शारीरिक पाप कार्योकी क्षेत्र मर्यादा हो जानेसे वह पाप और 
उसके फलसे कुछ अज्षोमे बच जाता है। इस ब्रत्तका परिपालन सुखदायी है, अहिसादि ब्रत्तोका पोषक 
है, अत अणुक्नतीको यह ब्रत पालना गुणकर है। १७८। 


दिगव़्तके अतिचारोका निरूपण-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 
ऊर्ध्वाद्यतिक्रमा निन्‍्धा न कार्या दुःखंदा! सदा । 
डे ७ 
यत) स्वस्थी भवेत्वात्मा संसाराणवपारण। ॥१७९॥ 


ऊध्वेत्यादि.--दिमन्नतस्प पचातिचारा ग्रन्धान्तरेषु निरूपिता सन्ति। तथ्था--ऊर्ष्वदिज्ञाया अतिक्रम 
प्रमादात्‌ कषायावेशात्‌ विस्मरणाद्वा कृतमर्यादात ऊर्ष्यमपि गन वायुयानादिना मर्यादातिक्रमेण भ्रमण पर्वतादिषु 
उन्मतेपु कीतिस्तभादिपु आरोहण न कर्त्तव्यम्‌ । कृते सति दिग्वृतस्य प्रथमोक्तिचार स्थात्‌ । उक्त कारणैरेव 
अधघोदिशायामपि कृपादिके खन्‍्यादो अवतरण अधोधतिक्रम द्वितीयोधइतिचार स्यात्‌ । पूर्वादिष्वपि भअखिलास्वपि 
दिक्षु मर्यादीकृतक्षेत्रादवहि केनापि कारणेन गमन तिर्यग्व्यतिक्रो नाम तुतीयोहतिचार स्यात्‌ । पूर्वदिशि 
अनावध्यकतया क्षेत्र्म्यादातो हीनगमन शेपक्षत्रप्रमाण प्रयोजनवशादुत्तरदिशि सयोज्य तत्र लोभाद्‌ गमन 
क्षेत्रवृद्धि्नामा चतुर्योइतिचार स्यात। क्षेत्रन्नतस्थ विस्मरण तु पचम । इत्येव पद्चातिक्रमा लोके शास्त्रे च 
निन्‍्दनीया सन्ति परलोके च व्रतस्वैकदेशभज्ू लपत्वात्‌ दु खफलोत्पादका सन्ति अत तदेव कर्त्तव्य यदात्मा 
आसम्येव स्थिरीभूय ससारसमुद्रस्थ पार गच्छेत्‌ । १७९ । 


दिग्तत्तके ग्रन्थान्तरोमे पाँच अतिचार बताए है। ये अतिचार ब्रतका एकदेश भग कर देते हैं | ब्रत 
भ्रष्ट मनुष्य ससारसे पार नही हो सकता । आत्मा स्वात्मरूपसे विचलित हो जाता है, इसलिए ऐसे 
निन्‍्दनीय अत्तिचारोसे सदा दूर रहना चाहिए। वे अतिचार ये हैं--प्रमाद या विस्मरणसे ऊध्वंदेशका, 
उल्लंघन कर देना। भर्थात्‌ जितनी मर्यादा पहिले की थी कि मैं ऊध्वं दिशामे ४० या ५० या ६० या 
१०० फुट ऊपर चढ,गा उस मर्यादाको छाघ जाना यथा--वायुयानसे भ्रमण करते समय पव॑त्तके ऊपर, 
मीनार या कीतिस्तम्भादिकोके ऊपर चढते समय यह मर्यादा टूट सकती है । इसी प्रकार उक्त कारणोसे 
ही अधोदिशाका उल्लघन करना दूसरा अतिचार है। पूर्वादि आठ तिय॑ग्दिशाओका उल्लघन करना 
तिय॑ग्दिशाव्यतिक्रम नामक तृतीयात्तिचार है। चौथा अतिचार है क्षेत्रवृद्धि वह इस प्रकार कि पूर्वादि 
दिशाओसे किसीने १००-१०० योजनकी मर्यादा ले रखी है। कुछ समय बाद पूर्वमे तो १० योजनका 
ही काम पडा पर उत्तरमे १५० योजन जाबा आवश्यक ज्ञात हुआ। तब पूर्वमे से ५० घटाकर उत्तरमे 
५० योजन जोडकर यह समझना कि हमने ब्रत्त भग नही किया यह चतुर्थ क्षेत्रवृद्धि नामा अतिचार है। 
ब्रत्तकी मर्यादाका स्मरण न रखता लापरवाही करना यह विस्मरण त्ञामका पाँचवाँ अतिचार है। 
इस प्रकार ये पाँच अतिचार त्याज्य हैं। तब ही ब्रत्त निर्दोष रह सकता है। १७९ । 


देशावकाशिकत्न तका स्वरूप--- 


] 


_( आर्या ) 


दिखतनियते देशे परमितकालं पुनश्च सट्ेचः 
देशावकाशिकार्य तदूब्रतमुदित विशेषज्ञे! ॥१८०॥॥ 


१६६ श्रावकधरमम प्रदीप 


पु ते कक ही दिव्तनिर्धारिते देशे प्रदेशे परिमितकाल निर्धारितसमय यावत्‌ पुनश्च 
सकोच स्वल्पीकरणं देशावक्राशिकारुय देशावकाशिकसन्न तदृव्रत स्थादिति विशेषज्ञैजिनागमरहस्यज्ञैवि ; - 
रुदित कथित प्रतिपादितमिति यावत्‌ । ६८० । कर 


दिग्व्रत्तमे भआजन्मके लिए दशो दिद्याओमे आवागमनके क्षेत्रकी मर्यादा ली थी। देशब्रत्ती यह 
सोचता है कि पूव॑ दिशामे १०० योजनकी मर्यादा है तथापि भाज या दो चार दिन तक पूर्व दिशामे १०० 
योजन जाना नही है, अत यदि मर्यादाका सकोच कर लिया जाय तो कोई हानि नही है ऐसा विचार 
कर दिग्व्त्तकी म्यादाके भीत्तर ही भीत्तर अपनी आवश्यकताको देखकर तदनुसार आने जानेके लिए 
क्षे त्रकी मर्यादाका १ दिन २ दिन, अथवा १० दिन के लिए प्रमाण कर लेता है वह देशावकाशिकक्रत 
कहलाता है । 

देशब्रती देशब्रतकी मर्यादाका कभी उल्लघन नही करता | भोगोपभोगके साधनोकी प्राप्तिके लिए 
अथवा व्यापारादि कार्य करनेके लिए अपनी मर्यादाके भीत्तर ही प्रयत्न करता है, उसके बाहर नही । 

इस कार्यके करनेसे उसके कषायोमे और भी क्षीणता आती है, लोभवृत्ति घट जाती है, 
उदारता आ जाती है, त्याग और सयमकी भावना जागृत हो उठती है। अत्त पचाणुत्रतोकी स्थितिको 
पुष्ट करके उनमे गुणवृद्धि करनेवाले ये ब्रत हैं, अत्त ग्राह्म हैं। १८०। 

देशावकाशिक ब्रतके अतिचारो का वर्णन-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


आनयनाद्यतिचारास्त्याज्या/. सन्तापकारका । 
यतः स्यात्सात्मशुद्धिस्ते निवासोईपि निजात्मनि ॥१८१॥ 


आनयनेत्यादि --आनयन प्रैष्यप्रयोग. शब्दानुपात खरूपानुपात  पुद्गरलक्ष पश्चेति पञ्मातिचारा 
देशावकाशिकत्रतस्य सन्ति । तत्स्वड्पश्ञ यथा--एतदृब्नतान्तर्गंतक्ष त्रयादातों वहि क्षैत्रेषु स्वग्रमनागमनाभावे5पि 
ततकस्यचिदिष्टस्थ वस्तुन आनयन नाम प्रथमो&तिचार । वहि क्ष॑त्रे कस्यचित्युरुषस्थ प्रेषणम्‌ । त्व तंत्र 
गर्छ एवं कुरः इत्येव प्रकारेण भ्रयोग प्रैष्यप्रयोगो नाम द्वितीयोइतिचार । आनयमप्रेष्यप्रयोगाभावे४पि 
स्ववाक्येन वाह्मक्षे त्रस्थितान्‌ जनान्‌ यद्याज्ञापयति यदेव कुरु तदेव दाब्दानुपात तृतीयोइतिचार । शब्दोच्चारणाभावे 
केवल हस्तसज्ञादिता स्वाभिप्राय विज्ञाप्य वाह्म॒क्ष त्रे तत्रस्थितेन पुरुषेण कार्यानुष्ठापन रूपानुपात चतुर्थोश्तिचार । 
तत्रैव क्षेत्रे पुदूगलाना लोष्ठादीना लिखितपत्रादीनाश्र क्षेपण पुदूगलक्षेप पग्नमोशतिचार । इंति पश्चातिचारा 
देशावकाशिकस्य सन्ति । एतैब्रत दृष्यते । स्वहितैषिणा सनन्‍्तापकारकाणामतिचाराणा त्याग कत्त व्य । १८१) 


आनयत, प्रेष्यप्रयोग, शब्दानुपात, रूपानुपात और पुदुगलक्ष पण ये पाँच अतिचार प्र थान्‍्तरोमे 
लिखे गए हैं । उत सबको आदिपदसे स्वीकार करते हुए, भाचाये प्रतिपादन करते हैं, कि देशब्नरतमे जो 
जो क्षेत्र मर्यादा दिग्ब्त की विश्ञाल मर्यादामे और भी सकोच कर बाँधी गई है, वह जितने समयके लिए 
है उत्तने समय तक अपने क्षत्रके बाहरके प्रदेशमे न त्तो किसी व्यक्तिको मेजकर कार्य कराना चाहिए 
और तल किसी वस्तुको मर्यादाके बाहर क्षेत्रमे भेजना चाहिए। यदि ऐसा करे तो क्ष त्रमर्यादा करनेका 
वास्तविक प्रयोजन नष्ट हो जाता है। अत ब्रत लेनेकी जो मूल भावना है उसकी रक्षा करनेके लिए इन 
दोषोका त्याग करे क्षेत्रकी मर्यादाके भीतर ही भीतर लेता, देना, व्यापार व्यवहार भादि करना 
चाहिए । भले ही उसमे कष्ट हो, पर उसको सहन कर शान्त रहना चाहिए, यही तो ब्रत्त है । 
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इसी प्रकार अमर्यादित क्षेत्रसे कोई वस्तु या व्यक्तिको बुलाना अथवा आदेश देकर उस क्षेत्रमे 
स्थित पुरुषसे ही उस क्षेत्रके व्यापारादि कार्यको कराना यह भी दोषकारक है। यदि किसीको न 
भेजे, न बुलावे, न शब्दोच्चारण पूर्वक आदेश दे, पर केवल अपने सकेत द्वारा बहि क्षेत्रमे स्थित अपने 
कार्यकारी व्यक्तिको स्वाभिप्राय समझा दे त्तो भी रूपानुपात नाम अतिचार है। मर्यादा बाहर कोई 
वस्तु फेंकना पत्र भेजना इत्यादि पुद्गल द्रव्यका भेजना और उससे कार्य करना यह भी क्तिचार है। 


ये सब अतिचारोके उदाहरण मात्र हैं । शास्त्रकारोने प्रत्येक ब्रतके जो ५-५ अतिचार बताए है 
वे उदाहरण मात्र है ऐसा समझना चाहिए। उन जेसे अन्य काये भी उसी कोटिमे गिने जाँयगे। जैसे 
तार व टेलीफोन द्वारा समाचार भेजना शब्दानुपातत है । चिट्ठी भेजना, पासेल भेजना मन्तीआर्डर भेजना 
आदि पुदगलक्षेप है। इत्यादि अनेकानेक कार्य हैं जिनका नाम भले ही स्पष्ट न आया हो पर वे सब 
हल अतिचारोमे अच्तर्गभित हो जाते हैँ। अथवा न भी हो सकते हो तो भी वे क्त्तकी मूल भावनाको 
तष्ट करनेके कारण अतिचार ही हैं। 


ये सब अतिचार ब्रतघात्तक होनेसे तथा आत्माके लिए पापोत्पादक होनेसे सन्ताप उत्पन्न करने 
वाले है । इन सहित ब्रत्ती न तो आत्मशुद्धिको प्राप्त होता है और न निजात्माका निवासी होता है इस- 
लिए आत्महितैषीको इन अतिचारोसे दूर रहकर स्वात्मशुद्धि व स्वहित करना चाहिये। १८१। 


अनर्थ॑दण्ड नामक गुणव्नतका स्वरूप इस प्रकार है-- 
( वसन्ततिलका ) 


स्वान्यात्मदुखजनिका न च पापशिक्षा 
देया कदापि न च॒ हिंसकवस्तुदानम्‌ । 
त्याज्यं तथा स्वहितशुन्यधन दानथ-- 
त्यागत्रत॑ स्वसुखदश्ध॒ भवेद्यतस्ते ॥ १८२॥ 


स्वान्येत्यादि --गाहंस्थिकप्रयोजन विनापि यत्‌ किल आरम्भादिक क्रियते तत्‌ अनर्थदण्ड' । एकदेशब्रत- 
घारिणो यद्यपि नारम्भस्य त्याग तथापि तज्जनितदोषस्तु तस्य स्यादेव । न तु स एवभूतान्‌ आरम्भजनितान्‌ दोपान्‌ 
परिहतुं शवतस्तथापि स एवं ब्रतयति यत्प्रयोजन॑ विना भृम्यादिखनन जलूपातन पव्रननि सारण अग्निसचार 
वनस्पतिच्छेदन आरम्भादीना पापहेतुकानामुपदेश हिसाया साधनभूताना झस्त्रादीना आदानप्रदानकरण कुत्सित- 
पुस्तकाना पठन पाठनश्व कस्यचित्‌ वधस्य बघनस्य घनक्षयस्प पुत्रादिवियोगस्य चिन्ता वाछा वा पश्च अनर्थदण्डा । 
प्रयोजनवशात्‌ तत्करणे यद्यपि न का्चिद्धानिस्तथापि तदेकदेशब्रतिना मर्यादामतिक्रम्य ते परिहरणीया ।१८२। 


गृहस्थ एकदेशक्नत्तका धारी है, अत गाहेस्थिक प्रयोजनसे जो आरम्भ, उद्योग, गौर व्यापार 
आदिके काय॑ हैं उत्तका त्याग उसने नही किया है। तथापि उसके ब्रत्तमे इस अनर्थ॑दण्डक्रतसे विशेषता 
आजाती है । जिन कार्येके बिना किए भी उसका निर्वाह हो जाता है उन कार्योके आरम्भसे बचना यह्‌ 
अनर्थ-दण्डत्रत्त हें। जिन गृहस्थारम्भोका उसके त्याग नही है उनके करनेमे व्रतभग भले ही न हो पर 
पाप त्तो होता ही है। उत्तना त्याग जौर हो जाय त्तो अणुत्नत महाब्रत जेसे वन जाते हैं | अत्त- जब तक 
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उसके महाक्नत धारण करनेकी सामथ्थ्य॑ भीतरसे नही उत्पन्न हुई तव तक अणुव्रत 

धारी यह विचार 
रखता है कि मै अत्यावश्यक होने पर ही आरम्भ कार्य करूँ | यदि विना आरम्भके भी मेरा निर्वाह हो 
सकता हो त्तो मैं उन आरम्भोको जो व्यर्थ ही पापवधके हेतु हैं न कछ । ऐसा करना भी ब्रत सज्ञाको 
प्राप्त कर लेता है और उसे ही अनथंदण्डक्त्त कहते है । 


विना प्रयोजन भूमि खोदना, पानी सीचना, हवा करना, अग्नि जलाना या वुझाना, वृक्ष काटना, 
उसके पत्र व फलफूलोका तोडना, त्था किसीको अनेकानेक आरभोको करनेका उपदेश देना, पापारम्भकी 
क्रिया सिखाना, हिसाके साधन्तोका प्रदान करना, स्वय हिंसा झूठ चोरी आदिका त्याग होते हुए भी 
अपने पुत्र मिन्नादिको जिन्हे उक्त पापोका त्याग नही है उन्हें यह्‌ समझकर कि में स्वय त्तो करता नही 
हूँ गौर इन्हे त्याग नही है भत इनको छाभ मिल जाय इस अभिप्रायसे पापारम्भके उपायोका बताना, 
कामवर्द्धक, हिंसा पोषक, चोरी विश्वासघात छल ठगोरीके विविध उपाय बतानेवाली प्रुस्तकोका पठन 
पाठच करना, अथवा ऐसे खेल तमाझे सिनेमा नाटक आदि देखना, किसीका अहित हो जाने पर ह॒प॑ 
मानता, चोरी हो जाने पर प्रसन्‍्त होता, अथवा किसीके वध वन्धन हो जाने का विचार करना, चोर 
कथा आदि विकथा करना, बिना प्रयोजत बाजारमसे हाटमे गछी कूचोमे वेश्या व्यभिचारिणी कुट्ठनो 
आदिके निवासंस्थानो की ओर व चोर व्यभिचारी जुआरी लोगोके भड्‌डो पर चक्कर लगाना भनर्थदण्ड 
हैं। इत्यादि कार्य अपने तथा दूसरोके हितके विरुद्ध होनेसे नही करने चाहिए | इनसे कर्त्ताका कोई 
लौकिक प्रयोजन भी नही सधता किन्तु पापका वृथा बध हो जाता है। अत निष्प्रयोजन पापसे बचना 


चाहिए । १८२ | 
अनर्थदण्ड ब्रतके क्त्तिचार ये हैं-- 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


कन्दर्पकौस्कुच्या्यतिचारा आन्तिकारकाः । 
त्याज्या ज्ञात्वेति भव्ये! स्थात्‌ स्वस्थः स्वात्मा सदा सुखी ।।१८३)) 


कन्दर्पेत्पादि:--कन्दर्प नाम राग्रोद्रेकात॒ मनोविकारोत्पादकवचनव्यवहार ॥ कोल्कुच्य नाम दरीरस्य 
कुत्सिता चेष्टा नेत्रगातसचारण विटपुरुषपाणा वेश्यादीना अनुकरण विदृपकत्वव्यापार नानाप्रकारेण कामोत्पादिका 
चेष्टा । अधिकतया वाख्व्यापार प्रयोजनेन विनाईपि वचनाधिवयप्रयोग मौखर्यम्‌ । भोगोपभोगयोग्यालासपि वस्तुना 
स्वप्रयोजनमतिक्रम्य सम्रह अतिप्रसाघनम्‌ ) प्रयोजनेन विनापि विविधकार्याणा छाभादिकमविचार्य करण असमीक्ष्या- 
घिकरणम्‌ । इत्यनेन प्रकारेण अनर्थदण्डब्रतस्थ प्चातिचारा निदिष्दा । वस्तुतस्तु अनर्थदण्डानामनन्तश्वात्‌ 
तद॒गणना न स्यात्‌ । अनादित एवं सम्रहवृत्तित्वात्‌ असरूयछोकप्रमाणकषायाश्षैरभिभूतत्वाच्च लोकाना निष्प्रयोजन 
अनेकामि पापानि भवन्ति | अत' भव्यपुरुषस्तु एतेप्नर्थदण्डा त्याज्याः यत आत्मा सदा स्वाघीन सुखी च 


स्पात्‌ । १८३ । 


हँसी करता, रागोत्पादक व्यग वचन बोलना, कामोत्पादक दुश्चेष्टाओका वर्णन करना कन्दर्प 


है। उक्त अभिप्राय पूरक शारीरिक दुड्चेष्टाएँ कौत्कुच्य है। जिन वचनो या चेष्टाओसे दूसरे प्राणियोको 
क्रोच, अभिमान, माया, लोभ आदि कषायोकी प्रवलृता हो उठे, क्षगडे हो जाँय, मार-त्रीट हो जाय, 
कलह विसवाद हो जाय, बैर बढ़ जाय वे भी इन दोनो अत्तीचारोसे सम्मिलित है। वाचालता 


नेष्ठिकाचार १६९, 


करना बित्ता प्रयोजन किसीकी भी बाततचीत्तके मध्यमे अधिकतासे बोलना मौखय॑ है। अपने भोगो- 
पभोगके योग्य भी हो ऐसे गृह, आभूषण, सोना, चाँदी, रुपया, वस्त्र अथवा अन्य अनेक प्रकारके साधनोका 
अपनी आवश्यकताकी पूर्ति हो जानेके बाद भी लोभवृत्तिसे तथा अनादिकालीन परिग्रह सज्ञा, मेथुन 
सज्ञा, आहार सन्ना तथा भय संज्ञा इन चतुविध सन्ञाओके सस्कारसे अधिकाधिक सग्रह करना त्तथा 
यह वस्त्र अच्छा लगता है इस भावसे अनेक फैशनोके पदार्थोका, जिनसे आवश्यकताकी पूर्ति नही होत्ती 
किन्तु केवल रागभाव प्रबल होता है, सग्रह करना अतिप्रसाधन नामक अतिचार है। परचिवाँ है 
असमीक्ष्याधिकरण भर्थात्‌ बिना विचारे विना देखे शोघे अनावश्यक रूपसे भी विविध प्रवृत्तियाँ करना । 
ये पाँच उदाहरण रूपसे अनथैदण्ड ब्रतके अतिचार बत्ताए गए हैं। वास्तवमे असख्यात लोक प्रमाण 
कषायें जीवोमे हैं जिकी पूत्ति न कभी हुई और न होगी । जीव अनादिसे ही उन कषायो द्वारा अभिभूत 
है, अत शारीरिक आवश्यकता न भी हो तो भी वह विविध प्रवृत्तियाँ, विविध चेष्टाएँ और विविध 
वाग्व्यापार करता है। इस भअआत्तिको छोडकर ऐसा कार्य करना चाहिये जिससे आत्मा सदा सुखी और 
स्वाधीन रहे ।१८३। 


हे गुरुदेव | सामायिकका स्वरूप क्या है और उसके अतिचार कौन है, कहिए-- 
( चसनन्‍्ततिलका ) 


वाक्कायचित्तचलनश्व निरुद्धथ साम्य 
धृत्वात्मबाह्मसकले भवदे. पदार्थ । 

' लोनो भवेन्निजपदे हृदि य। स धीरः 
सामायिकत्रतयुतोी भवति प्रकासस्‌ ॥१८४॥ 


ई 


वागित्यादि --मनोव्यापारेण वाग्व्यापारेण कायव्यापारेण च यत्‌ किलात्मनष्चलन तदेव कर्मास्रवकारण 
भवति । योगचञ्धलतया आत्मभिन्नेषु अखिलेष्वपि पदार्थेषु न साम्यबुद्धिर्भवति किन्तु इष्टानिष्ठापत्तित रागद्वेषा- 
चुत्तयेते । रागढंषों तु वन्धनहेतू । स एवं ससार । ततस्तान्‌ योगान्‌ एकस्मिन्नात्मस्वरूपे वा निरुद्धथ यदि लीन 
स्पात्‌ तहिं तस्य धीरवीरस्य सर्वत्र इष्ट्ानिष्टबुद्धेरभमावों भवति साम्यभावश्चोत्प्यते । तदेव सामायिकम्‌ । तत्कर्तता 
च सामायिकन्नती ॥१८४॥ 


मनत-वचलव्यापार और कायके अवलबनसे आत्मप्रदेशोमे हलचल होती है | यही हलचल भात्माको 
कर्माधीन करनेमे हेतु हे। जब ससारके पदार्थोकी ओर आत्माका उपयोग होता है त्तब उस अनात्म- 
योगीके उन्त पदार्थोमे आत्मसुख प्राप्त करनेकी कल्पना उठती है। जो पदार्थ इन्द्रिय विषयोके लिए 
साधक पड़ने रूगते हैं उन्हें इष्ट मानकर सग्नह करता है और जो भसाधक हो उनसे दूर रहना चाहत्ता 
है। प्रत्येक पदार्थभे उसे भेदहृष्टि प्राप्त हो जात्ती है। यदि एक आमका फल हाथ आया तो उसमे 
रसभागसे प्रीति ओर छिलका आदिके प्रति भप्रीति पैदा हो जाती है। इसी प्रकार प्रीत्तिदायक व्यक्तिसे 
प्रीति और अन्यसे अप्रीति। कभी कभी इष्ट पदार्थके अनेक ग्राहक होनेसे भी पारस्परिक सघषंकी 
स्थिति आ जाती है। ससारसे यह्‌ प्रवृत्ति जीवकी भनात्मबुद्धि होनेके कारण अनादि से है । 

२२ 


१७० श्रावकघमंप्रदीप 


सामायिक न्नतसे यह रोग दूर हो जाता है। सामायिक व्रत्ती आत्मभिन्‍न इन पदार्थोको ही आत्म- 
हिततके बाधक मानकर उस ओर अपने मत, वचन और कायका व्यापार नही जाने देना चाहता। तीनो 
योगोकी प्रवृत्ति आत्मतत्त्व या परमात्मतत्त्वके स्वरूपालिगनमे ही करता है। यदि वह इस प्रयोगमे 
सफल होता है तो भात्मबाह्य पदार्थोमे उसे कोई पदार्थ इष्ट या अनिष्टकर प्रतीत नही होते । उनमे 
कोई भेदभाव नहीं होता । सब पदार्थोमे साम्यभाव उत्पन्न हो जाता है । बह समझ्षता है कि ये अतात्म- 
भूत पदाथे हैं इतसे राग और द्वेष क्यो ? पर पदार्थ मानकर उनके प्रति उपेक्षा और आत्मतत्वको 
निजस्वरूप मानकर उसके प्रत्ति उपादेयतताका भाव जागृत होता है। इस साम्य परणतिका नाम ही 
सामायिक है। यह ब्रत जिसे हो वह समझदार पुरुष सामायिक ब्रतका ज्षत्ती है । यह ब्रत्ती सदा अपनी 
दृष्टिसे यह रखता है कि भात्मबाह्य पदार्थोमे कदाचितु भी राग द्ेंघ त हो । सबको एक ही दृष्टिसि 
देखता है कि ये पर हैं भेरे लिए अनुपादेय हैं ॥ सबपर समान भावका नाम ही साम्य है। उसी साम्य 
भावकी प्राप्तिका प्रयत्न सामायिक है ॥१८४॥ 


ताम संस्मरण रूप सामायिकसे गाह्[स्थिक दैनिक पापोका नाश होता है यह बतलाते है-- 


( अनुष्दुप्‌ ) 


सरम्भादिकभेदाद्या कायकृतादिभेदतः | 
क्रोधादिसंयुता जीवा पापथ्चाष्टोतर शतम्‌ ॥१८५०॥ 
प्रतिदिन ग्रकुवन्ति दु खद तच्चतस्सदा । 

तन्‍नाशाय जप कुर्यादू मकत्या द्ष्टोत्तरं शतम्‌ | १८६।।युम्मम॥ 


संरम्भेत्यादिः---कार्यकरणस्य विचार संरम्भ । तत्साधनानामेकत्रीकरण समारम्भ । तत्कायंस्य प्रारम्भ 
एवं आरम्भ । एतान्‌ योगत्रयेण मनुष्य यदि स्वय करोति तदा तत्कृतमिति कंथ्यते । अन्येत कारयति तवा कारित- 
मिति। अन्‍्यस्तु क्रियमाणेषु कार्यपू त्तप्रशसन अनुमोदना। इत्यनेन प्रकारेण सरम्भादित्रय त्रियोगेत करोति 
कारयति अनुमोदते च इति सप्तविशतिप्रकाराणि पापाति फपायचतुष्काधारेण करोति चेत्‌ अष्दोत्तरसख्यकानि 
पापानि भवन्ति गुहाश्रमे प्रतिदिनमिति । तत्पस्‍क्षालनाय भतिदिन परमात्मनः तन्‍्नामानि अध्टोत्तरशतान्येव जाप्यानि । 
जपमालाथा अष्टोत्तरशतगोलकाना सख्या भवत्यत एवं ।(८५१८६। 


गृहाश्रममे प्रतिदिन जो पुण्य या पापके का होते हैं उतका विभाजन १०४ प्रकारका किया गया 
हैं। उन १०८ प्रकारके पापोके प्रक्षाऊन हेतु १०८ बार परमात्माका सास स्मरण करता आवश्यक है। 
१०८ पाप कौन-से हैं उत्ता विवरण किस भाँति है, आगे यह बतलाते हैं-- 


सर्वप्रथम मनुष्य उद्देश्य बाँधता है, कार्य करनेका सकल्प करता है। इस उद्देश्य बंधन या 
सकलप करणको सरम्भ कहते हैं। सकल्‍्पके बाद उसे पुरा करनेके लिए उस कार्यके पूर्ण करने योग्य 
साधनोकी एकज्रित करनेको समारम्भ कहते हैं। साधनोंके सगृहीत हो जानेपर उस कार्यका का 
हो जाता है उसे शास्त्रकार आरम्भ कहते हैं। इस हब तीनोको यह प्राणी मन, वचन व काय 
सहायतासे करता है, दूसरोसे कराता है अथवा करनेवाले व्यक्तिके कार्यकी अनुमोदना करता है। इस 
प्रकार ३१४३ ५५३ ८ २७ प्रकारके इन पापोकों क्रोध, मान, माया और छोम इस चार कषायोंके वश 


नैप्ठिकांचार १७१ 


करता है। इस कारण पापोके भेद २७:०४-१०८ हो जाते है। जितनी सख्यामे गृहाश्रममे ये पाप 
संभव हैं उतने दाने ही एक जपमालछामे नियत किए गए हैं। यद्यपि जेनेतर बधु भी १०८ दानेकी माला 
जपते हैं, पर मालामे १०८ दानोके रहनेका क्या हेतु है यह उन्हें ज्ञात नही । जैनाचार्योने उसका उक्त 
प्रकारसे स्पष्ट विवेचन किया है। इन १०८ विधिसे होनेवाले दुखदायी ससार परिभ्रमणके हेतुभूत पापोसे 
बचमनेके लिए सामायिक ज़्ती सामायिकके समय जपमालाके आश्चयसे अथवा अपनी कराजुलियो- 
की सहायतासे १०८ बार परम पूज्य परमात्माका नाम स्मरण करे तो उसके दैनिक पापोका देनिक 
प्रक्षालन हो जाता है । पापोका पहाड एकत्रित नही होता, अत सामायिककब्रतीका प्राथमिक कत्तंव्य 
जिनेन्द्रके नामोका सस्मरण है ।१८५१८६। 


त्तामस्मरणके बाद सामायिकमे क्या करना चाहिए-- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 


सत्प्रतिक्रमणं पश्चात्‌ कार्य निष्कामतों जनें । 

स्वात्मशुद्वियंतः स्यात्‌ कौ प्रे मब्ृद्धि! परस्परस्‌ ||१८७॥ 
वस्त्वन्यत्स्वात्मनो भिन्‍न त्यक्त्वा ज्ञात्वेति चिहतः | 

स्वात्मन्येव निवासः स्यात्‌ परं सामायिकक न्नतम्‌ ॥|१८८॥ थुम्सस्‌ ।। 


सदित्यादि.--सासारिकप्रयोजनमन्तरेण केवल स्वात्मदोषशोधनाय प्रतिक्रमण कर्त्तव्यम्‌ । ये किक 
दोषा सजातास्तेषा स्मरण तदा भवत्ति। ब्नती तु विचारयति यत्‌ यन्मया पाप कृत तन्‍्में मिथ्या भवतु । 
अद्यप्रभूति एवविध-पाप न करिष्यामि । क्ृतपापतों मे सुक्ति स्थात्‌ । इत्येव प्रतिक्रमों विधेय । प्रतिक्रमेण वैर 
दूरीभवति मैत्री.वर्धते । विना प्रतिक्रमेण गृहस्थाना मुनीना च ब्रतानि न निर्मलानि भवन्ति । प्रतिक्रमण ब्नतिना 
अत्यावद्ष्यक कर्म । तस्मात्‌ प्रतिदिन तत्‌ कर्तव्यमेव । स्वात्मनो भिन्‍नाना वस्तुना स्वरूप सम्यक परीक्ष्य तेम्यो 
विरज्य स्वात्मन्येव स्वात्मनो निवास सामायिक ब्तम्भवति ।१८७॥१८८। 


प्रत्येक ब्रत्तीके लिए प्रतिक्रमण एक आवश्यक कम है। बिता प्रतिक्रमणके मुनि या श्रावक अपने 
त्रतोमे जीवित नही रह सकता । उसकी पदमृत्यु बहुत शीघ्र हो जायगी। प्रतिक्रमण ब्रतीके लिए 
रसायन है । दिव्यौषधि है। आत्मदोषोका स्मरण कर उसे दूर करनेकी भावनासे ब्रती जब अपने 
आप यह सकल्‍्प करता है कि में इन पापोसे मुक्त हो जाऊँ। मुझसे अब ऐसे पाप न बने ऐसा प्रयत्न 
करूँगा त्तब वह प्रतिक्रमणका कर्त्ता माना जाता है। यदि हम अपने पापोपर स्वय पच्चात्ताप करें तो 
हमारा वेरी भो शान्त हो जाता है। वह हमे क्षमा कर देता है। परस्पर प्रेमकी वृद्धि होती है, अत 
ब़्ती को प्रत्तिक्ररण अवश्य करना चाहिए। 


अपनी भात्मासे भिन्‍न मूर्तीक या अमूर्तीक पर पदार्थोका विचार कर व चिह्नोसे उनकी परीक्षा 
कर उनमे न उलझना त्तथा उन्हे आत्महिततका बाधक समझ उनकी उपेक्षा करना और स्वार्त्माचततन कर 
स्वात्मामे लीन होता उसमे ही निवास करना सामायिक ब्रत है। इस सर्वोच्च अवस्थाकी प्राप्तिके लिए 
ही नाम स्मरण तथा प्रतिक्रमणका उपदेश दिया गया है ।१८७१८८। 


श्छरे श्रावकपमंप्रदीष 


हल कारणीय कार्योको ५ भागोमे आचार्य विभक्त करते हैं। उनका वर्णन आगे दिया- 
जाता है। 


( अनुष्ठुप्‌ ) 


सिद्धाहंइन्दनां ऋत्वा भक्‍्त्यात्मनः स्पहोज्झनात । 
स्वात्मोत्थससपानं हि. श्रीद स्थाइन्दनात्रतम ॥१८९॥ 


चतुर्वि शतिदेवानां गरुणान्‌ स्तुत्वाऊत्मनोड्थतः | 
स्तुतित्रत वर ॒स्याद्धि चिद्रपोत्थान्नभक्षणम्‌ ॥१९०॥ 


द्रव्यादो स्वकृत त्यक्त्वा विभावमात्मनस्तमः । 
स्थितिरेवात्मसीरूये हि. स्याट्म॒तिक्रमणं ब्रतम ॥१९१॥ 


सावद्यद्रव्यसंजातं दोप॑ मुक्‍्त्वात्मनः स्पृहाम्‌ | 
शुद्धद॒व्ये स्थिति कुर्यात्‌ प्रत्याख्यानत्रत भवेत्व ॥१९२॥ 


स्वात्मास्ति शुद्धचिद्रपो भिन्‍नो मे देहतः सदा । 
मत्वेत्यात्मनिवासः स्यात्कायोत्सगंत्रत वरस्‌ ॥१९३।॥ कुरूकम्‌ ॥ 


सिद्धाहदित्यावि:--जिनवन्दना जिनस्तुति प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान कायोत्सर्गद्चेति पद्चाज्ञानि 
सामायिकस्पेति निरूपितानि आचार्येण। तद्दिस्तर १-लौकिकलाभादिकमनपेक्ष्य सम्यक्त्वोत्पन्नजिनभक्तितोईहंता 
सिद्धानामात्मरूपाणा वन्दना करणीया। अन्त सिद्धाक्व द्रव्यकर्ममावकर्मविमुक्तत्वात्‌ शुद्धस्वात्मस्वरूप 
प्रपत्ना तेषा स्वेरूपचिन्तनाद्‌ु भाक्तिकस्य स्वात्मामृतरसस्य स्वादनम्भवति । तदानन्द एव- तस्य कल्याण- 
प्रदोडस्ति | इदमेव प्रथम वन्‍न्दनाव्नतमस्ति । २--घृषभा दिमहावीरपर्यन्ताना वर्तमानचतुविज्ञतितीर्थंकराणाम्‌ 
अतीतानागततीथंकराणाश्च॒ गुणान्‌ स्मार स्मार स्वात्मन्यपि गुणाए्चैते स्वरूपेण सन्त्येव इति जिनस्तुति- 
प्रकरणेन स्वात्मगुणज्ञान प्रकारान्तरेण स्वात्मोत््वगगुणा एवं वान्यानि तद्भक्षणात्‌ आतक्षुन्नाश स्तुतिन्नत 
भवति द्वितीयमिति । ३--यन्मया पूर्व क्ृतोइपराघ स में मिथ्या भवतु । मम क्ृतदोपप्रक्षालनम्भवतु । इत्येंब 
प्रकारेण दिवसदोषान्‌ रातिदोषान्‌ ईर्य्यापिथदोषान्‌ पक्षदोपान्‌ चातुर्मासदोपान्‌ वापिकदोषान्‌ मरणकाले जीवन- 
दोषाश्च स्वात्मनो निन्दागर्हाइ्लोचनपुर्वक प्रक्षायछति विशोधयति चेति सप्तविध प्रतिक्रमण भवति स्वदोपश्चान्त्यर्थ 
सामायिके5पि तत्स्यात्‌ इत्ति तृतीय प्रध्षिक्रण ब्रतम्‌ ॥ ४--भूतकाले कृतकर्मण निन्‍्दया गर्हया च विद्योधन इत्वा 
वर्तमानदोपाश्च आलोचनया विश्ोष्य भाविकाले एतादुगपराधों न स्याद्‌ इति विचारणया दोपाणा त्याग 
प्रत्याख्याननामक चतुर्थ न्रत स्थात्‌। ५--शरीरस्थापि ममत्वमुत्सृज्य निर्ममत्वमापन्न  प्रलम्बितभुजयुग्म 
ऊर््वजानु चतुरज्लान्तराष्रियुग्म सुस्थितो भूत्वा पद्चनमस्कारमश्रस्मरण अष्टोत्तरशतवार चतु पद्चाशद्वार सप्तविद्वति 
वार नववार वा तत्कायोत्सयों नाम पश्चम ब्रतम्‌ । प्रतिक्रमणे प्रत्याख्याने कायोत्सगें स्तुती वनदनाया वा निजविक्ृत- 
परिणामाना परित्यागाय सावद्यद्रव्यनिमित्तेन वा समुत्पन्नदोपनिराकरणाय देहात्ममेदज्ञानात्‌स्वपरस्वस्प 
सम्यग्जञात्वा स्वस्वस्पग्रहणे प्रयत्न क्रियते । तस्वैव स्मरण तस्थैव जप तस्थेव वन्दना तस्थव स्तुतिरिति 
स्वात्मोपलरब्ध्य सर्वानष्युपायान्‌ करोति ! सामायिकाद्यावश्यकाना पण्णामेंवात्र सामायिके वर्णन कृतम्‌ । सामायिक 
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तुँ मुख्य इतरे पद्चावश्यकास्तु तदज्भीभूतास्तस्मात्तेषामत्न सामायिकतन्नत एवं समावेश कृत इत्येव पश्चाड्भूसमेत 
साम्ायिक करणीयम्‌ । तदेव सामायिक ब्रतमिति ।(८९।१९०१९१।१९२।१९३। 


जितवन्दत्ता, जिनेन्द्रकी स्तुत्ति करना, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और कायोत्सर्ग ये पाँच सामायिक 
के अग आचार्यों ने उपदेशित किए है । इसका स्वरूप इस प्रकार है-- 


१--लौकिक लाभ प्रतिष्ठा भथवा अन्य प्रयोजनको अपेक्षा न करके केवल श्रद्धावश उत्पन्न हुई 
जिनभक्तिके कारण अहंंसत और सिद्ध परमात्माकी वन्दता करना चाहिए। ये दोनो परमेष्ठी क्रमश 
बहुदेश या सर्वदेश रूपसे द्रव्यकर्मं और भावकमंसे रहित होकर शुद्ध स्वात्मस्वरूपको प्राप्त कर चुके 
हैं। इनके स्वरूप चिल्तनसे भक्त पुरुषोको स्वात्माके स्वरूपका दर्शन होता है। शुद्धान्तस्स्वरूप परमात्मा 
हमारे आत्माके प्रतिबिम्ब जैसे हैं। उन्हे देखकर हम आत्मस्वरूपकी पहिचान करते हैं। भात्मोत्पन्त 
अमृत्तरसका स्वाद हमे उनके दरशंनसे प्राप्त होता है, अत' जिनकी बन्दना कल्याणप्रद है । 


२--ऋषभदेवसे महावीर पर्यन्त वतंमान चौवीस त्तीर्थकर भगवान अथवा भूतक।ल या भाविकाल 
में होनेवाले चौबीसो तीर्थंकर अथवा विदेह॒क्षेत्रोमे विद्यमान सीमधरादि बीस तीर्थंकर हैं। इन सबके 
गुणोका बार बार स्मरण कर यह विचार करता कि मेरे आत्मामे भी ये गुण विद्यमान हैं। मेरा शुद्ध 
स्वरूप तो इसी प्रकार है। इस त्तरह जिनेन्द्र की स्तुत्तेकि आधारसे अपने स्वरूपका चिन्तवन करना 
आत्माकी बुभुक्षाको जात्मगुण रूपी अच्त भक्षणसे शान्त करना ही जिनेन्द्र स्तुत्ति है । 


३--तीसरा भग है प्रत्तिक्रमण । इसका स्वरूप इसप्रकार है यह विचार करना कि मुझसे जो 
प्रमादवश अपराध हुए हैं वे दूर हो। मेरे दोष मुझसे प्रथक हो । में निर्दोष बनूँ | इसप्रकारके विचारोसे 
अपनी आत्माके कृत अपराधोकी आलोचता पूर्वक उनसे अपनेको मुक्त करनेकी भावना करना प्रतिक्रमण 
है। ज्त्ती पुरुषको दिनमसे जो दोष प्राप्त हुए हो उनको दूर करने का परिणाम देवसिक प्रतिक्रमण है। 
रात्रि सबधी दोषोको दूर करना रात्रिकप्रतिक्रमण है। इसीतरह पाक्षिक, मासिक, चातुर्मासिक और 
वाधिक दोषोको दूर करना उक्त नामके प्रततिक्रमण हैं। जीवनके अन्तमे जीवनभरके दोषोकी विशुद्धिके 
लिए भी प्रत्तिक्रमण किया जात्ता है। उक्त सातो प्रसगोपर अपने दोषोका स्मरण कर जआत्मनिन्‍्दा पु्वेक 
उनका विशोधन करना सात प्रकारका प्रत्िक्रमण है। 


४--अत्तीत्त कालके दोषोको जेसे निन्‍्दा गर्हापृर्वक त्तथा वर्तमान दोषोको आलोचना पूर्वक विशुद्ध 
करके फिर यह विचार करना कि भविष्य कालमे मे इसप्रकारके दोषोको अपनेमे न लगने दूँगा । ऐसे 
प्रयत्नका चाम प्रत्याख्याननासा चतुर्थ अग है। 


५--अपने दारीरसे ममत्व परिणाम (यह मेरा है ऐसा परिणाम) त्यागकर निर्मोह भावको प्राप्त 
कर स्थिर होकर पद्चतमस्कार मन्॒का ध्यान करता कायोत्सर्ग नामा पाँचवाँ अग है। दोनो हाथ नीचे 
उन्मुकत छोडता, दोनो पैरोंके बीच ४ अगुल मात्र अन्तर रखकर खडे होना तथा काष्ठ या पापाणकी 
तरह स्थिर होकर जपना यह कायोत्सगंकी मुद्रा है। मुख्य प्रयोजन कायोत्सरगगंका कायसे भी निमंमत्व 
होना है। इसमे नवबार, सत्ताईस बार, चौअन बार या एक सी आठ बार भी जाप किया जाता है। 
सामायिकके इन पाँचो अगोंके करनेमे मुख्यहेतु क्या है इस प्रदलका विचार करना आवश्यक है । 


१७४ आवकपघर्मप्रदौष 


सामायिक का उद्देश्य है समता परिणामोकी प्राप्ति अर्थात्‌ रागद्वेषसे रहित आात्मपरणत्ति स्वरूप 
बनना | उक्त पाँचो अग उसके शरीरभूत हैं | उनके बिना समता परिणाम उत्पन्न नही हो सकते । 


जब ब्रत्ती यह विचार करता है कि भेरा स्वरूप यथार्थत्या श्रीजिनेन्द्रके शुद्ध स्‍्वरूपकी तरह 
रागहेबसे विभुकत है, निरक्षन है, मिराकार है और द्रव्य भाव कम्मसे रहित हैं, तब ही उसे भपने भतीत 
अपराधो की याद जाती है | वह अपने अतीत दोषो पर विचार करता हुआ उनसे उन्मुक्त होना चाहता 
है । उसे यह अनुभव होने लगता है कि जबत्तक मैं उक्त दोषोसे रहित नही हूँ तवत्क शुद्ध कैसा ? यह तो 
मात्र विडम्बना होगी, भत्त आत्मग्लानि उसे उत्पन्त होती है। वह सत्तत्त विचारता है कि इन दोषोंसे 
में केसे छूटूं। जबतक इनसे नहीं छूटा तबत्तक छुद्धि कैसी ? इस प्रतिक्रमणसे उत्पन्न उलझनको 
प्रत्याख्यान सुलझा देता है। 


वह भविष्यमे में किसी प्रकारसे ऐसे अपराध न करूँगा, अपने मे यह कालिमा न छमने दूँगा 
ऐसा हृढ निश्चय करता है। इसीका नाम हैं दोषोका त्यागरूप प्रत्याख्यान । 


प्रतिक्रणण और प्रत्याख्यानमे, कायोत्सगंरूप ध्यानमे त्तथा जिन वन्दना जिनस्तुतति आदि कार्योमे 
त्रत्ती अपने विक्ृत्त परिणामोका त्याग करता है। सावद्य कार्योके निमित्तसे जो दोष उत्पन्त हो गए हैं 
उन्तका निराकरण करता है। स्वपरभेद विचार द्वारा परित्याग कर स्वग्रहणका प्रयगव करता है । उस 
विशुद्ध रूपका ही स्मरण, उसीका जप, उसीकी वन्दना और उसीकी स्तुत्ति करता है। इसप्रकार 
स्वात्मोपलब्धिका प्रयत्त सब ओरसे करना ही सामायिक ब्रत है | समता उद्देदय है और ये पॉच उसीके 
साधक हैं । अथवा समता, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और कायोत्सर्ग ऐसे छह आवश्यक भी 
सामायिकके अग माने गए हैं। पाँच और छहका वर्णन केवल वणन की शेछीमात्र है वास्तवसे दोनो 
एक ही हैं । 

उक्त प्रकारसे अपने को राग-देषसे विमुक्त कर साम्यावस्थाकी प्राप्तिके लिए प्रयत्न करनेका 
जो नियम है वही सामायिक ब्रत है। यह ब्नत प्रात काल, मध्याह्ककाल और सायकालमे कम से कम 
२ घडी (४८ मिनिट) मध्यम प्रमाणसे ४ घडी और उत्तम प्रमाणसे ६ घडीका प्रतिदिन करना चाहिए । 
१८९॥१९०१९१।१९२॥१०३। 


तदतिचारा! 


अब सामायिक ब्रत्तके अतिचार लिखते हैं-- 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
मनोदृष्प्रणिधानाद्या अतिचारा भवम्रदा। | 
न कार्या भ्रान्तिदा भव्ये। स्वस्थ स्वात्मा मवेद्यतः ॥१९४॥ 
भन इत्यादिः--वाक्कायमानसाना सामाथिकक्रियातिरिक्तविषयेषु क्रियाकरण सामायिकस्य त्रयो$त्ति- 


चारा सन्ति । योगत्रयस्थैव माहात्म्य यत्‌ जीव कर्मणा बद्धचते योगचाज्चल्थाभावे तु न कर्मणामात्नव स्थात्‌। 
सामायिके एक एवं प्रयत्न यत्पश्वेन्द्रियविषयेषु क्रोधादिकषायेषु च योगत्रयाणास्प्रवृत्तिर्त, स्थात्‌ । तत्यवृत्तौ तु 


५ 


न्‍्+ गब 
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दु्र्मणामासवणात्‌ समाग्परिश्रमणे चतुर्गतिसमरणे वृद्धि्मवति इति मनसा जिनगुणानेव चिन्तयेत्‌ बचसा 
तानेवोच्चारयेतु कायेव जिनवन्दनादिकमेव कुर्यात्‌ । तस्माज्वलनमेबातिचारा सामायिके दोयप्रदा । अनावरेण 
सागायिवाफरण तत्कियाविस्मृतिश्च अतिचारी । इत्येब पत्चातिचारान्‌ू परित्यज्य सामायिक कुर्यात्‌ येनात्मा 
स्वात्मदेश प्जेत्‌ । १ ९४। 


मनकी चम्न्चहता, वचनव्यापार और शारीरिक क्रिया धन तीनो योगोका सस्न्चलन ससारी 
प्राणीके त्पनी-अपनी योग्यतानुसार सदा होता रहता है । सामायिक ब्रतमे इत तीनो योगोको सासारिक 
विषयो से और उनकी प्राप्ति या अप्राप्तिमं होनेवाली कपायोंसे बचाकर साम्यभावको प्राप्तिके लिए 
लगानेंका प्रयत्व किया जात्ता है। यदि सामायिक ब्रती भपने योगोको इस प्रयत्नस हटाकर विषय 
कपायोमे प्रमादवण चलाता है तो उसके क्तत्तके लिए ये तीनो दोपषरूप है । 


तीनो ही योगोकी चज्न्वछतासे यह जीव कर्मोके द्वारा बेंबता है, वयोकि जीवमे कर्मोका प्रदेश 
(न्हींके द्वारा होता हैं, कपायभाव इनका हृढ वचन आत्माके साथ कर देते हैं। यदि योगोकी चज्चलता 
मिट जाय तो कर्मोंका प्रवेश ही आत्मामे नहीं हो सकता और आाखबके अभावमे ससार-चक्रका 
परिभ्रमण भी मिट जाय | 


यदि योगकी प्रवृत्ति साम्यभावसे च्युत हो जाय त्तो भी उसे जिनगुण चिस्तवनमे, जिनेद्धके 
नामोज्यारणमे और जिनवन्दनादि कार्योमे ही गाना चाहिए न कि विषयकपायादिके चिस्तवन 
आदिम | इन त्तीन अतिचारोके सिदाय सामायिकका चौथा अतिचार है सामायिकके कार्यमे आदरभाव 
ने होना। अनादर होनेपर सामायिककी क्रिय्राओका विस्मृत हो जाना अस्वाभाविक नहीं है। अत 
सामायिककी क्रियाओका भूल जाना यह पाँचिवाँ अतिचार है। इसप्रकार सामायिक ब्रतके पाँच अति- 
चारोंका निरूपण किया। 


संदोष आचरण ही अतिचार है। जिस ब्रतको स्वीकार किया याद उसके पालन करनेमे व्यक्ति 
उद्देष्यको भूछ जाता है तो वह श्रत सदोष बन जाता है। उसके पास द्रतकी खोल रह जाती है और 
उसका सारशभाग नष्ट हो जाता है। सामायिक ब्रतती भी सामायिककों इसलिए स्वीकार किए # कि 
इसके हारा से उस परस सास्यावस्थाको प्राप्त हो जाके जो कि अन्तिम ध्येय हैं। यदि वह सामायिक 
सम्बन्धी समरत याद्य क्रियाजोका जाजबच क्र सतुष्ट हो जाय, अपने मूलछोहेब्यवों भूल जाय तो मन, 
पचन, यगयनगे धस्यथा प्रवृत्ति हो जाना स्वाभाविक है। तथा मानसिक असावधानीसे सामासिकमे 
खित्त न शगना उसकी समस्त फ़रियान्षेके प्रति बनादर भादका होना ही सम्भव है। जिस कार्यमे 
बनादर गाय ह उसके फार्य भूल जाये, यह भी सुसगत है| एस प्रवयर एक अतिचार अन्य अतिचारोका 
जनफ $ मोर मे पतमे अष्ट होनेका हार घोल देते हैँ । 
संसार आ्रास्तिफे दाता इन अतिचारोंने या टसी प्रकारके धन्य सभावनीय दोपीसे जो अपनेंको 
मुगत गए सहे, उसो सात्मामे स्वात्मम्धित होमेफी सामथ्य है। यड्ढी सच्चा स्वाम्थ्य है. बरी बात्माके 
छिए विरोगायरणथा है। दस सूरद सब्स्पाकों प्राप्त करना हो सामायित ब्नका ध्येय है। अत सति- 
सारोर सामेशों मुझ वरता चपिए साकि एम स्वस्थ औौर सुखी दस से ॥१९४॥ 


प्रध्य -प्रोष्पीपदासत्यास्ति कि चिए्ठ में एरो उद । 


हैं गुग्रे३ | पोषपीयात् इता स्परूुप भुगे दताइए-- 


१७६ श्रावकधमंप्रदीप 
( इन्द्रवज्त्रा, उपजातिइच ) 
सर्वेन्द्रियाणां सुखद हि धम्यध्यानं यथावद्‌ गृहिणां च न स्थात्‌ । 
तत्पब॑वारेपु चतुर्विधज्चाहारं कपाय॑ विपयं विचार्य || १९५॥ 
त्यक्त्वोपवासः क्रियते स्वधर्में सदा स्थितैः येस्सुगतिश्च तेपाम्‌ | 
भ्रेष्ोपवासों भवतीह छोके पूर्वोक्तताक्ये न च शद्भूनीयम्‌ ॥ १९६ ॥ युग्मम्‌ ॥ 


सर्वेत्यादि:--गृहस्थावस्थाया सर्वसुखस्थान धर्म्यध्यान सदा न भवति | अत तत््राप्त्यथ अष्ठम्या घतुर्दश्या 
च सदा विपयभोगान्‌ क्रोधादीए्च परित्मज्य चतुर्विधज्लाह्वार शरीरमददायक मत्वा विहाय स्वघर्मे निवास 
उपवास कथ्यते। ये ब्रतिन पुर्वोक्तप्रकारेण उपवास स्वीकुर्वन्ति तेपा सदा सुगति स्थात्‌ | दुर्गतिश्च न स्थातृ । 
इत्यस्मिन्‌ उपदेशे शक्छा न कर्त्तव्या, धर्म्यध्यानेन दुष्कृत्यानामभावात्‌ । यत्तो दृष्कर्मणामप्यभावों भवत्यतों 
निष्पापिनस्ते सुगतिमेव यान्ति। क्रमश पचम्गाति मोक्षमपि प्राप्लुवन्ति | इति सम्यग्‌ विचाय निशकतया 
प्रोषघोपवासब्रतमद्भी करणीयम्‌ १९५।१९६। 


गुही गृहकी अनेक झझटोंके कारण सम्पूर्ण सुखका निधान जो आत्मध्यान या धर्म्यध्यान है उसे 
सदा नही कर सकता है, भत्त जिस प्रकार प्रात, साय या मध्याहक्क कालमे कुछ नियमित समयके 
लिए वह सर्व पापारम्भका त्याग कर अपनी साम्यावस्थाकों अपने समीपस्थ करनेके प्रयत्न स्वरूप 
सामायिकको स्वीकार करता है | उसी प्रकार सप्ताहमे एकबार अष्टमी ओर चतुदंशीके पुण्य पर्वमे भी 
वह उस साम्यावस्थाको रात्रिदिन समीपस्थ करनेका प्रयत्न करता है। इसी क्रियाका नाम प्रोषघो- 


पवास ब्॒त्त हैं। 


इस क्रतके पालन करनेके लिए उसे सर्वप्रथम यह विचार करना पडता है कि मुझे आज जबतक 
उक्त ब्रतका समय है किसी भी प्रकारका कषायभाव चाहे वह क्रोध हो, मान हो, मायाचारी हो, लोभ 
हो, अथवा हास्य, रति, भरत्ति, शोक, भय, जुगुप्सा हो अथवा स्थ्री-पुरुष या अनुभय रूप विक्ृतत 
परिणाम हो उनसे अपनेको सवंधा बचाता है । इनमेसे कोई भी कषाय या नोकषाय मुझपर अपना प्रभाव 
न छा सके, इसके लिए वह अपनेकों सवृत रखता है। 

कथषायो पर विजय प्राप्त करनेके लिए ही वह पड्चेन्द्रियके विषयोको उस दिन अज्जीकार नही 
करता । ब्रह्मचयंपूवंक अपना समय व्यतीत करता है। नाना रसोके स्वादरूप रसनेन्द्रियके विषयोसे 
बचनेके लिए या तो आहार मात्रका त्याग करता है अथवा नीरस जाहार ग्रहण करता है। प्राणेन्द्रिय 
के विषय त्यागके लिए सुगन्धित पुष्प, तेल, इतर अथवा चदन, केशर आदि पदार्थोका उपयोग नहीं 
करता। चक्षुरिन्द्रिके विषयको जीतनेके लिए देशाटन करने, नाटक, सिनेमा या अन्य हृश्योको 
देखनेसे अपनेको दूर रखता है | मधुर सगीत, वाद्य आदि कर्णन्द्रिके विषयोसे अपनेको बचात्ता है। 
अपनी सम्पूर्ण इन्द्रियोको इस प्रकार वशमे रखता है जैसे कछुवा किसी भी विपत्तिकी आशकासे अपने 
हाथ, पैर, मुख आदि सम्पूर्ण अवयवोको एकत्रित कर सकुचित कर छिपा लेता है और अपने पृष्ठ 
बलूपर आनेवाले सम्पूर्ण भाधातोकों सह लेता है पर अपने अन्य किसी भी अग पर चोट नहीं 


भाने देता । 


नेष्ठिकाचार १७७ 


उक्त उद्देश्यको पूरा करनेके लिए शारीरिक उन्मत्तता पर विजय प्राप्त करनेके लिए, इद्रियोका 
मात्त मर्द करनेके लिए, विषयोको जीतनेके लिए, मनको वशमे रखनेके लिए और पापारम्भ की सम्पूर्ण 
क्रियाओसे अपने को बचानेके लिए वह उसदिन जबतक ब्रतका समय है आहारका भी त्याग करता है । 


इस त्तरह कषाय, विषय और आहारका त्याग कर निद्रापर विजय प्राप्तकर अपने समयका 
धर्मध्यान द्वारा सदुपयोग करनेवाला ब्रती प्रोषधोपवासी कहलाता है। प्रोषधोपवासके उक्त चिह्न है या 
स्वरूप हैँ। यह नि सदेह सुगतिका कारण है। 


प्रोषधोपवासमे प्रोषध और उपवास दो शब्द मिश्रित है। इसका अर्थ है कि प्रोषध अर्थात्‌ प्व॑के 
दिन करना । उपवास शब्द का अर्थ है उप-समीपे वसतीति उपवास अर्थात्‌ सर्वा रम्भ को छोडकर जो 
अपने समीप आजाये अर्थात्‌ अपनी आत्माका अवरूम्बन करके रहे । साराश यह कि भाहार, व्यापार, 
परिग्रह, पच्ेन्द्रयविषय, भोगविलास तथा कषाय भावोके वश न होकर आत्मा की सच्ची साम्यावस्था 
स्वाधीनावस्थाकी प्राप्त करनेका प्रयत्न ही उपवास है। 


प्रोषधका अथ सक्कदभुक्ति अर्थात्‌ एक वार भोजन करना है ऐसा भी कई ग्रन्थकारोने लिखा है। 
इस ब्रतके उत्तम, मध्यम और जघन्य ऐसे तीन भेद भी किए गए है । 


उत्तम प्रोषधोपवास बह है--जो अष्टमी चतुदंशीके पूर्॑ंदिनमे एकाशन पूर्वक प्रारभ होता है। 
तथा पर्वके दूसरे दिन एकाशनके बाद समाप्त होता है। कर्थात्‌ अष्टमीका प्रोषधोपवास सप्तमी और 
नवमीको एकाशन और अष्टमीको उपवास (निराहार) करनेसे होता है। इसी प्रकार त्रयोदशी और 
पृणिमा या अमावस्याको एकाशन पूर्वक चतुदंशीको उपवास (निराहार) करना चतुदंशीका प्रोषधोपवास 
कहलायगा । धारणाके दिनसे पारणाके दिन तक यह १६ प्रहरका उपवास होता है। मध्यम प्रोषधोप- 
वसकी रीति यह है कि केवल अष्टमीको या चतुदंशीको उपवास करना । यह ब्रत सप्तमी या त्रयोदशीके 
सध्याकालसे प्रारम हो जाता है और नवमी या पूर्णिमा अथवा अमावस्याके प्रभातकालू समाप्त होता 
है। अत यह १२ प्रहरका उपवास मध्यम व्रत कहलाता है। पारणाके दिन दो प्रहरके वाद भोजन ग्रहण 
करनेके कारण यह १४ प्रहरका भी कहलाता है। जघन्य प्रोषधोपवास ब्रत वह कहलाता है कि जो 
व्यक्ति १६ या १२ प्रहर तक निराहार नही रह सकता | उसे आहारके बिना आकूलता हो जाती है, भत्त 
वह पर्वके दिन रसरहित, स्वादरहित सादा भोजन अल्पमात्रामे ग्रहण कर अगले दिन उसी समयत्तक 
निराहार रहता है अतः उसके ८ प्रहर पर्यन्त आहारका त्याग रहनेसे वह जघन्य ब्रत कहलाता है । 


ये तीनो ही त्रती आहार न करने मात्रसे अपने को कृत्तकृत्य नही मान सकते। बर्थात्‌ आहार 
छोड देने मात्रसे वे उक्त प्रोषधोपवास क्रतके ब्रत्ती हो गए ऐसा नही है किन्तु अपने नियमित समयमे 
सम्पूर्ण पाप और आरभका तथा विषय और कषायोका त्याग कर ज्रत्तका समय महाकन्नत्तीके विजुद्ध 


परिणामों जेसा व्यतीत करे । धर्मध्यात पुवंक समय यापन करे। स्वाध्याय धर्मंचर्चा धर्मंगोष्ठी करे तो 
वह ब्रत्त है अन्यथा नही । 


कही कही उत्तम और सध्यम प्रोषधोपवासका उक्त रूप स्वीकार करते हुए भी जघन्य प्रोषधोप- 
वासके स्वरूपमे अन्तर माना है। वे ऐसा लिखते हैँ कि प्वके दिन और राजिके ४ प्रहर ऐसे आठ प्रहर 


निराहार रहना उपवास करना जघन्य ब्रत है। पर यह ब़्त इस रीति पर भी १२ प्रहरका होगा। कारण कि 
श्र 


१७८ शआवकधघमसंप्रदीप 


पवकी पूर्व राजिमे वह आहार त्याग न करे केवल अष्टमी या चतुद्दशीके प्रभातसे ही आहारका त्याग 
करे यह व्रतीके लिए सभव नही है। रात्रि भोजनका त्याग तो उसे मूलगुणोमे आ चुका है। हा 
प्रतिमामे वह रात्रि भोजनका त्यागी न हो यह बात सभव नही | ऐसी स्थितिमे उक्त रीत्तिका भाठ प्रहर 
का उपवास सभव नही मालूम होता। यह अधिक सुसगत है कि दो भोजन दिनके कहे गए हैं| वह 
अष्टमी या चतुद्दंशीका एक भोजन कर दूसरा भोजन त्याग कर देता है ओर भष्टमी चतुदंशीके दोपहरसे 
नवमीके दोपहर तक ८ पहर (२४ घटे) निराहार रहता है । इस प्रकार वह जघन्य ब्रती होता है । किसी 
भी प्रकारका ब्रती हो उसे ब्रत्तमात्रमे विशुद्ध परिणाम और धर्मध्यान करना चाहिए तभी उसका ब्रत्त 
ब्रतसज्ञाको प्राप्त होगा अन्यथा नही ।१०५।१९६ 


तदतिचारा 


अब प्रोषधोपवास बव्रतके भतिचार बतलाते हैं-- 
( उपजाति* ) 


सन्माजनेनैव ५ हे न विलोकनेने 
सन्‍्माजनेनेव बिना पृथिव्यां ५ व विना पदार्था) । 
ग्राक्षा न तेषां त्यजन न काय यतो भवेत्को स्वपरात्मरक्षा ॥१९७॥ 


सन्‍्सार्जनेनैवेत्यादि --विषयेच्छाकषायोद्रेकाम्या विरहितो ब्नती यानि कार्याणि करोति तैंपु सर्वेप्वषि 
पूर्वमेव विचिन्तयति यत्मत्कार्यनिमित्तेव कैषामपि जीवाना बाधा न स्यात्‌ । यदि ब्रती इत्येवप्रकारेण विचार" 
विरह्दित अनवेक्षिते अशोधिते वा भूम्यादिके गच्छति जीवरक्षामविचार्य वस्तूनि गृह्लाति स्थापयति च सलमूत्रादि- 
कमप्येवमेव यत्र कुत्रापि निश्षिपति स्वयमपि अश्योधिते सस्तरे स्वविति तिष्ठति अनादरभावेन अनैकाग्रयेण सालसेन 
परिणामेन प्रमादपरणत्या वा कर्त्तव्याकत्त व्ये विस्मारयन्‌ कार्याणि करोति तदा तस्य व्रत संदोष (सातिचारम्‌) एंव 
भवति । एवं करणेन न स्थात्‌ पररक्षा न च स्वात्मरक्षा । परहिंसया स्वस्थैव हिसा भवति, कर्मवन्धहेतुत्वात्‌ । 


ब्रतादीना पालन तु सवरार्थमेव क्रियते । तंत्र दोषोत्पादने न भवति सबर । भतो न स्यात्‌ स्वात्मनों रक्षा । 


तस्मात्सदा प्रयत्नतो व्रत पाकनीयम्‌ ॥ १९७ ॥। 


प्रोषधोपृवास ब्रत्ती विषयोकी इच्छा और कषायभावसे रहित होनेके कारण जो भी कार्य करता 
है उसमें यह विचार अवश्य रखता है कि भेरे किसी भी कार्यके द्वारा किसी भी जीव को बाधा 


उत्पन्न न हो । 

यदि वह ऐसा विचार न रखे, और बिना देखे तथा बिना शोधे ही चले, जीव रक्षाका विचार 
किए बिना ही वस्तुओं को उठाये या रखे, अज्योधित स्थाव व आसन पर बेंठे या शयन करे, शास्त्र 
स्वाध्याय सामायिक आदि तथा जिन पुूजचादि कार्योमे भी यद्वा तहा प्रवृत्ति करे, जहाँ कही भी जिस 
किसी भी प्रकार मल मूत्र आदि शारीरिक मलोको त्याग करे, आदर व ग्राह्मेच्छा रहिंत बालस्प पूर्वक 
लापरवाहीसे कत्त॑व्याकरततव्यका बिना विचार किए यदि कारये करे व्यवहार करे तो उस ब्रतीका ब्रत 
सदोष भर्थात्‌ सातिचार है । 
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स्वपर रक्षा ब्रतका लाभ है। सदोष ब्रती उक्त छामसे वचित रहता है। परधघातकी अभिलाषा 
न रहते हुए भी, उनके प्रति क्राधादि कपायोका भाव न रहते हुए भी अपने प्रमादमात्र या भसावधानीसे 
परधात हो जाता है। इस असाववातीका कारण है चित्तवृत्ति की भन्तेकाग्रता। चित्त यदि अनेक 
विचारोमे अनेक चिन्तनोमे मग्न रहता है तव व्रत पालनमे या तत्संवधी कार्योके करनेमे स्वय ही गलती 
हो जाती है | अत ब्रतीको ब्रत्तके प्रति आदर भाव रखकर चित्त की सावधानी रखत्ती चाहिए । यदि 
सावधानी रहे तो उक्त दोप उत्पन्न नही हो सकते । 


स्वपरिणामों की अस्थिरता ही बधका कारण है। परिणामोकी स्थिरताके हेतु ही ब्रत उपवासादि 
हैँ | तब ही वे सवर ( कर्मोका न आ सकना ) के लिए कारण होते है। संवर होनेसे स्वात्मरक्षा ही होती 
है। इस प्रकारस पररक्षा की सावधानीमे हमारी वास्तविक रक्षा है। ससारी प्राणी सदा ही कर्मके 
भागमन, बध, उदय और उदीरणासे त्रस्त है । इस सनातती प्रक्रियाको जब त्तक बन्द न किया जाय तव 
तक यह प्राणी सुखी नही बन सकता | ब्रत, समिति, गुप्ति, धमं, अनुप्रेक्षा, परीपहुविजय और चारित्र 
ये सवरके हेतु आचायनि बताए हैं। इससे यह प्रमाणित है कि निर्दोष ब्रत्तका यदि पालन किया जाय त्तो 
यह आत्मा नवीन कर्म वषन्तोसे नही वधता । इस विचारसे भी उक्त सम्पूर्ण दोषोको टालकर ब्रत्तके 
समय साम्यभाव पूर्वक रहकर उसका सुन्दरत्तासे विधिवत्‌ निर्वाह करे जिससे स्वपरकल्याण हो ।१९५७॥ 


प्रशन'--भोगोपभोगन्नतस्य कि चिह्नमत्ययाइच के ? 


है गुरुदेव | भोगोपभोग क्रत्तका वया स्वरूप है गौर उसके अतिचार कौन कौन है, कृपया मुझे 
बत्ताइए-- 


( बसन्ततिलका ) 
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मोहादिकमरिपुसधविनाशनाथ कृत्वा प्रसाणमिति वस्त्रधनादिकानाग् । 
य। प्रत्यह निजपदे निवसेत्कृतार्थी भोगोपभोगविरतः स भवेद्‌ ब्रतेश। ॥१९८।। 


मोहेत्यादिः--परिग्रहप्रमाणब्रते घनधान्यादिवस्तुपु प्रमाण कृतमासीत्‌ । तथापि तम्नापि मोहनिवारणार्थ॑ 
सूद भोगयोस्याना भोगपदार्थाना भोजनगघादीना असक्षद्‌ भोगयोग्यानामुपभोगपदार्थाना वस्तादीनाझ्ष नियतकाल- 
पर्यन्त नियमरूप अनियतकालूपरयनत यावज्जीव यमरूप वा यत्परिमाण क्रियते तदेव भोगोपभोगपरिमाणत्रतमिति 
प्रतमिदमसिलेप व्तेध्वपि ईशवत्‌ श्रेप्ठमित्यर्य. । अत सर्वेष्वपि परपदार्येपु ममत्वपरणति विहाय स्वात्मस्वरूपे 
निवास फरणोय । एदमेबोहढ्य सर्वेपामपि ब्रतानामू । स भोगोपनोगविरतस्तु भोगोपभोगप्रमाणब्रते नियतागेप 
भोगानामुपभोगानास्त्व परित्यागात्‌ शेषाशेपु च परिगृहीतेप्वपि अग्राह्मवुद्धघुत्पादकत्वात्‌ सम्तिहितों बतते । क्षत का 
सर्वेष्वति श्रतिपु ईशत्वं प्राप्नोति १९८। 


हि प्माणुब्रतोसे पाँच परिग्रहपरिमाण ब्रत्त है। इस प्रतमे श्लावकते गृहीत परिगह़ों को न्‍्यन 
फरनेके लिए घन, घान्य, वस्तु, गृह, सुवर्ण, चाँदी आदि दसप्रकारके पदार्थको जो देविफ उपयोगके 
होनेसे परिगृहीन हुँ घटाया था । बल्प परियहसे हो बपना व्यावहारिक कार्य चछ सके ऐसा विचारकर 
पमाण ता किया था) इस भोगोपभोग प्रमाण क्वतद्वारा उनमें भी क्षोणता छाने छा प्रवत्त किया 
जा रहा है। 


१८० श्रावकधर्मप्रदीप 


जो पदार्थ देनिक उपयोगमे आत्ते हैं पर जो एक बार काममे आकर नष्ट हो जाते है उत्तका 
दूसरी बार उपयोग नही हो सकता ऐसे पदार्थ भोग सज्ञाको प्राप्त होते हैं। जेसे भोजनके सब पदार्थ, 
शरीरपर लगतेके तेल, उपटन, सुगधित अन्य पदाथं, नस्य, अब्जन, गीत, नृत्य आदि। जो भोजन 
उदरस्थ किया गया है वह लौटाकर पुन नही किया जा सकता। जो तेल फुलेल शरीर पर लगा दिया 
गया है वह एक वारमे ही समाप्त हो गया । दूसरी बार उपयोग की आवश्यकता होने पर दूसरा भोजन 
पदार्थ या दूसरा तेल उपयोगमे लाना पडेगा | व्यक्तिगत्त रीति पर इन पदार्थोका उपयोग इसी प्रकार 
किया जा सकता है । यही बात नस्य और भज्जनकी है। सगीतके जो शब्द तथा नृत्यके जो हाव भाव 
एक बार सामने आए थे नष्ट हो गए, दूसरी बार दूसरे शब्दोका प्रयोग गायक करेगा तथा दूसरी बार 
पुन उसी प्रकार की चेष्टा नत्तंक करेगा। वें ही शब्द अथवा वही हाव भाव वापिस लौटाया नही जा 
सकता | केवल पुनरुक्ति हो सकती है । 


जो पदार्थ एक वार काममे आनेंपर भी स्थिर रहते हैँ तथा जिन्हे दूसरीबार भी काममे लाया जा 
सकता है उन्हे 'उपभोग' सज्ञा प्राप्त है। जेसे वस्त्र, शय्या, गृह, छाठी, बाग बगीचे, टेबिल, कुर्सी, खेत, 
सडक, बोतल, चित्र और दरपंण आदि। इन पदार्थोके कुछ काल तक स्थिर रहनेसे ये अनेक बार 
उपभोगमे लाए जा सकते हैं, अत उपभोग कहलाते हैं। यदि विषय ग्रहण करनेवाली इन्द्रियोद्वारा 
विभाजन करे तो रसना और श्रोत्र द्वारा गृहीत विषय भोगकी श्रेणीमे आते हैं तथा स्पर्शन प्राण और 
चक्षु द्वारा गृहीत पदार्थ दोनो प्रकारके पाए जाते हैं। उदाहरण इस प्रकार समझना चाहिए कि शरीर 
पर जो तेल भोजन और उपटन आदि पदार्थ उपयोगमे आते हैं वे भोग हैं। शय्या भौर शीत 
वारणार्थ वस्त्र आदि पदाथ्थ॑ स्पर्शनके विषय होते हुए भी अनेक बार उपयोगमे भाते है, भत 
उपभोग है | नस्य या इत्तर आदि क्राणके भोग हैं। एकबार काममे लेनेके बाद वे नष्ट हो जाते हँ। 
पुष्प जो कई बार सूँघा जा सकता है वह उपभोग है। पुष्पमालाकों कही कही भोगमे परिगणित 
किया है वह इस व्यवहारकी अपेक्षा किया है कि पुष्पमालाका उपयोग एकवार सुघने या गलेसे डालने 
के बाद दूसरी बार या दूसरे व्यक्तिक लिए बहू अयोग्य मारी गई है ऐसा लोक व्यवहार है। पर 
यदि व्यवहारके चलनके मियमोकी ओर ध्यान न देकर एक ही पुष्पमालाका दिनमे १० बार उपयोग 
करे या १० व्यवित उसका उपयोग करें तो कर सकते हैं। इस अपेक्षा उसकी उपभोगमे भी गणना की 
जा सकती है ! नेत्रके विषयभूत पदार्थ विभिन्‍त्र दृश्य स्थिर भी रहते है अत उपभोगरूप भी हैं, 
और बिजलीकी चमक तथा सिनेमाके परिवतततशील चित्र आदि भोग रूप भी हैँ । वे एक बार दिखाई 
देते ही छाया रूप होनेसे समय समयमें परिवर्तित होते जाते हैं। अन्य समय्मे अन्य चित्रकी 
अथवा उसी चित्रकी दूसरी छायाके हृ्य दिखाई देते हैं। इस प्रकार भोगोपभोगका स्वरूप आचार्येति 
बताया है। 


इन पदार्थेके उपयोगसे केवछ विषय और कपषाय ही परिपुष्ट होते हैं अथवा कपायोद्रेंकसे ही 
हम इस पदार्थोका उपयोग करते हैं, इनका सम्रह करते हैं और इनमे ममत्व भाव करते है। यदि 
हम अपनी विपयेच्छाकों कम कर सकते है त्तो हमे इनका जितना कमसे कम ग्रहण हो उतना इनका 
कम से कम उपयोग करना चाहिए । 


विपय और कपाय ये दोनो ही ससारमे दु'खप्रद हैं। इनके वश प्राणी स्वात्मस्वरुपकी भूमिका 
को त्याग कर अन्य भोग और उपभोगके पदार्थोके ग्रहणकी ओर दौोडता है तथा उनके सयोगकी तरह 
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उत्तका वियोग न हो इसके लिए प्रयत्नशील रहत्ता है। स्वेष्ट आत्मीक ज्ञान, दर्शन, भनन्‍त सुख और 
बलसे विमुख हो परपदार्थोमे ही इष्ट कल्पना करता तथा उन्हे ही इष्ट मानकर निजस्वरूपकों भूला 
रहता है। जिन्हे इष्ट माना है उनके ग्रहण और सग्रहमे यदि कोई बाधक कारण है त्तो उसे अनिष्ट 
समझ कर दूर करनेका प्रयत्न करता है। इस प्रकार बाह्य पदार्थेमि जो इष्टानिष्ट कल्पना प्राणीको 
उत्पत्त हो गई है उसके कारण इष्टके सयोगके लिए तथा अनिष्टके निराकरण करनेके लिए दिनरात 

चिन्तन करता है। जिससे इसके इष्टसयोगज और भअनिष्टवियोगज भातंध्यान होता है जो इसे निरन्तर 
कर्मंवधनके चक्रमे बांधे रहता हे । इष्ट सयोगके अभावसे अथवा अनिष्ट पदार्थके सयोगमे दुख उत्पन्त 
होता है। उस पीडाको दूर करनेके लिए 'पीडाचिन्तन' आत्ध्यान होता है। साथ ही भविष्यमे यह प्रयत्न 
कहूँ कि मुझे इष्ट सयोग अधिकसे अधिक हो, ऐसे भावी भोगोकी चिन्तामे मग्त होनेसे 'निदान' नामक 
चौथा आार॑ध्यान होता है। इन चारो आतंध्यानोके कारण हिसा, असत्य, चोरी भौर परिग्रहकी 
दुर्भावनाएँ उत्पन्त होती है । इन पापोको इष्ट सयोगका कारण मान इनके करनेमे आनन्दित द्वोत्ा हैं, 
जिसे रौद्रध्यान कहते है| इस प्रकार भोगोपभोगके हेतु आत्तंध्यान और रौद्रध्याचका अवछूवन वःरनेवाला 
मोही प्राणी ससार गत्तमें गिरता है । इस स्थित्तिसे बचानेके लिए यह भोगोपभोगप्रमाणन्नतत समर्थ है। 
इस ब्रतके स्वीकार करनेसे स्थिति बिल्कुल भिन्‍न हो जाती है। 


इस ब्रत द्वारा कुछ भोगोपभोगोका त्याग हो जाता है | यदि उनका त्याग आजीवनके लिए होत्ता 
है तो इसे 'यम' कहते है भऔौर जिन भोगोपभोगोका नियत समयके लिए त्याग होता है, उसे “नियम' 
कहते है । दोनो प्रकारके त्याग हमारी बहिमुंखी प्रवृत्तिको दूर कर हमे अन्तमुंख करते हैं। इस ब्रत्तमे 
जिन विषयोका त्याग नही हो सका हैं उन विषयोको ब्रती हेय ही मानता है और उनके त्यागका भी 
प्रयत्त करता है। वह सदा यह सोचा करता है कि इन सबके सम्पूर्ण त्यागका भी अवसर यदि भुझे 
प्राप्त हो जाय तो मेरा बडा सौभाग्य होगा । 

जो भोग या उपभोग हिसावद्धंक है, जिनमे तसघात होता है या वहुघात होता है अथवा जो 
मदोत्यादक होनेसे आत्म-विस्मृतिके कारण है, रोगोत्पादक हैं, अथवा लोकनिद्य है उन्का त्तो 
यावज्जीवन 'यमरूप' त्याग होता है। शेष पदार्थोमे भी हेयबुद्धि होनेसे यम अथवा नियमरूपसे उनके 
त्यागका कार्य तबतक चलत्ता रहता हैं जबतक सम्पूर्ण परपदार्थोका परित्याग न हो जाय | बिना पर- 
पदार्थोके त्यागके निजात्मद्रव्यमे प्रवेश नहीं होता। भत्तः यह क्रती निज पदमे निवासके हेतु इस 
ब्रततको स्वीकार करता है। १५८ । 


भोगोपभोगमप्रमाणत्र तके अतीचार--- 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
सचिताध्तिचाराश्व केवर दुःखदायकाः | 
दे सब 
दोपा न धार्मिकेः सेव्याः स्वस्थ स्वात्सा सर्वेध्वतः || १९९॥ 


सचित्तेत्यादि.---सचित्ताहार सचित्तसवधाहार सचित्तसमिश्राहार मभियवाहार दु पक्‍वाहा रबचेति 
पद्चातिचारा भोगोपभोगब्रतस्पेति । आहारहव्दस्य गहणमित्यर्थों ग्राह्मो न तु भोजनमात्रम्‌ । भोगेप्वुपभोगेपु च 
यत्सचित्त जीवसहित अस्ति तत्‌ भोजन वस्त्रादिक वा न ग्राह्मम्‌ । तदग्रहणे जीववाबाया सभावना वर्तते। 
सतित्तत्याग्रप्रतिमायामपि एतद्श्नतमस्ति तदुपरि च । तथव द्वितीयादिषु प्रतिमासु च। यत्र किरू सचित्तवनस्पत्या- 


श८रे श्रावकघमंप्रदौष 


दीना आहारे त्यागस्तत्र प्रमादत यदि तत्स्यात्तदातिचार स्यथात्‌ । केचित्कथयन्ति यत्‌ द्वितीयादिप्रतिमासु न सचित्त- 
भोजनस्य त्याग क्रियते तथापि सुनिश्चितमर्यादात उपरि चूर्णादीना जलादीनां औषधादीनाझच कदाचिदुपयोग 
प्रमादत स्यात्तदपि सचित्तभोजननामा5त्तिचार स्यथातु अथवा सचित्तजलादीना स्वानाविकर्मणि सचित्ताना 
त्वग्वस्त्रादीनामुषयोग. सचित्तपृष्पादीना वा भोग सचित्तत्याग्प्रतिमासु सचित्ताहार स्थातृ। तत पूर्वासु 
प्रतिमासु द्वितीयादिषु प्रतिमार्पेण सचित्तत्यागाभावेष्पि समुचितेष्वपि भोगेष्वुपमोगेपु यदि सचित्तत्याग 
नियमल्पेण नियतसमयपर्यन्तमस्ति तदा मर्यादाकाले प्रमादत  तदुकतप्रकारेण सचित्तसेवने स्यादतिचार । 
तथैव सचित्तभूमिषु गमनागमने अनवीक्षितमार्गपरिग्रह अशोधितार्थाना सहसा ग्रहण एतादुगन्यदपि स्थादति- 
चार । तात्परयमेतत्‌ यदत्र ब्रतातिचारनिरूपणे सचित्तमिदमुपलक्षणम्‌ । यदि ब्रते$स्मित्‌ भोगोपभोगयों स्वेच्छया 
सचित्तत्याग क्वृतस्तदा प्रमादतस्तदुपयोगें स्थादतिचार । तद्बत्‌ यदि केनापि ब्रतिना घृतादीना रसाना त्याग 
क्रियते नृत्यगीतगधादीना वा भोगोपभोगादीना नियतकालूमनियतकाल वा त्याग क्रियते तथा यदि श्रमादतस्त- 
टुपयोग स्यात्‌ तदा सो$पि स्थादतिचार । यरथव सचिताह्ारस्तथैव सचित्तसवधाहारसचित्तसमिश्राहारयोरपि व्याख्या 
कार्या तथैव तावप्यतिचारी स्थाताम्‌ । कामोद्दीपकाना पदार्थानामुषयोगे स्थाद्भिषयों नाम अतिचार । यदिस 
स्पाद्‌ भोगेषु तदा भोगातिचार स्यथादुपभोगेपु तदोपभोगातिचार स्यात्‌ । दु पक्‍्वानामर्घपक्‍्वाना पदार्थाना फलादीना 
अन्तादीनामुपयोगे च दु पक्वातिचार स्थात्‌ । एवं ब्रतदृषणोत्यादका पापोन्मुखा दोपाघायका किलातिचारा 
ब्रतिभिन सेवनीया । निरतिचारक्नत॒पालने हि स्वात्मा स्वस्थ स्यात्‌ । भन्यथा ससारपरिभ्रमणमूछवी जभ्तकमणा- 
मास्रवणात्‌ तत्फलानुभवनखूपदोषयुक्तत्वात सरोगावस्थायामिव स्थादस्वस्थ । १९९ | 


भोगोपभोग परिमाण ब्रतके पाँच अतिचार बतलाए गए हैं (१) सचित्ताहार, (२) सचित्तसबधाहार 
(३) सचित्तसमिश्राहार, (४) अभिषव और (५) दुष्पक्वाहार | इन पाँचोसे उक्त ब्रत्त दूषित होता है । 


(१) सचित्ताहार--सचित्तका अथे है सजीव आर्थात्‌ जीव सहित पदाथ। जिन पदार्थोके 
सेवन करनेमे उस पदार्थ स्थित जीवको बाधा उत्पन्‍्त होती है उसका सेवन सचित्ताहार है। ऐसे 
पदार्थ भोजनादि भोगरूप और वस्त्रादि उपभोगरूप होते है। यद्यपि त्रस जीव सहित पदार्थोके 
आहारका त्याग तो ब्तीके इसके पूर्व अष्टमूलगुणोमे ही हो गया है अत उसके ऐसे पदार्थेकि 
ग्रहणकी सभावना ही नही की जा सकती है किन्तु वनस्पत्यादि एकेन्द्रिय सहित होनेसे जो सचित्त कहलाता 
है उसके ग्रहणकी सभावना हो की जा सकती है। ऐसी स्थितिमे सहज ही यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि जब एकेन्द्रिय वनस्पत्यादि सचित्ताहारका त्याग पत्चम प्रतिमामे होता है तब द्वितीय प्रतिमाके 
भोगोपभोग प्रमाण ब्रतवालेके सचित्ताहार दोषाधायकु क्यो है? यदि यहाँ ही दोषाधायक होनेसे 
उसका त्याग हो जाता है तब पाँचवी प्रतिमा किसलिए है ? वहाँ क्या त्याग करता हैं ? यह एक प्रइन 
है। इसका समाधान कोई इस प्रकार करते हैं कि यद्यपि यह ब्रती त्रसहिसाका त्यागी है औौर स्थूछ तो 
क्या सूक्ष्म भी चसादिकी सभावना जहाँ की जा सकती है उसका भी दूरसे परिहार करता है तथापि 
ऐसे पदार्थ जिनकी मर्यादा शास्त्रोमे नियमित समयत्तक बताई है। जेसे छने जलकी एक अन्तमुंहुत्की 
और आटा अथवा पिसे हुए दूसरे अन्तादि पदार्थोकी ग्रीष्म, वर्षा भोर शीत ऋतुमे क्रमसे ५, रे और 
७ दिन की है । परन्तु इन पदार्थोकी मर्यादा समाप्त होनेपर प्रमाद या भूलसे यदि वे सेवनमे आ जायें तो 


वह भी सचित्ताहार है । 


इसी प्रकार सचित्तत्याग प्रतिमावालेको स्तानादि कार्यमे प्रमादसे कच्चे जलका, 3 
वृक्षोेकी सचित्त छालका उपयोग करनेमें आ जाय तो सचित्ताहार का दोष प्राप्त होगा। चूँकि 


नेप्ठिकाचार १८३ 


भोगोपभोग परिणाम जब्त द्वितीय प्रतिमासे ही प्रारम्भ हो जाता है तथा एकादश प्रतिमा तक रहता है, 
जिसके मध्यमे सचित्तत्याग नामक पाँचदी प्रतिमा है अत ॒ प्रतिसामे ये अतिचार जिस प्रकारसे 
सभावनीय है उसी प्रकार ग्रहण करना चाहिए। 


कुछ विद्वालोकी विवेचना इस सम्बन्धमे ऐसी है कि इस ब्रत्तमे यहाँ (द्वितीय प्रतिमामें) सचित्ता- 
हार ( एकेन्द्रियादि सचित्ताहार ) का त्याग नही है। तथापि यदि ब्रत्ती अपने भोगोपभोगमे ग्रहण करे 
तो मात्र अतिचार है, व्रतमग नहीं। यहाँ इसका अत्तिचाररूपेण त्याग है, त्रत्तरूपेण नही | किन्तु 
सचित्तत्याग प्रतिमामे क्रत्तरूपेण त्याग है। यह विवेचना विद्वन्मान्य प० माशाघर जीने सागारघधर्मामृतमे 
की है। कुछ विद्वानोकी यह विवेचना है कि अमर्यादित पदार्थेका सेवन मूलगुणोका अतिचार होना 
चाहिए, भोगोपभोग परिमाणका नहों। चस सहित्त पदार्थके भक्षणका त्याग मूलगुणोमे हुआ है। 
अत अमर्यादित पदार्थका सेवन त्तथा अमर्यादित ( छत्ते हुए भी ) जलका सेवन मूलगुणोका ही 
अतिचार होगा । 


ये मूलगुण पाक्षिकके ही सातिचार होते है औोर प्रथम प्रतिमामे निरतिचार होते है, मत्त 
उक्त अतिचार दर्शन प्रतिमामे ही लागू हो सकते हैं, ब्रतादि प्रतिमामे नही । 


उक्त विवेचनोकों ध्यानमे रखते हुए इन अत्तिचारोकी सही व्याख्या जानना आवश्यक है । 
हम ऐसा समझते है कि यद्यपि यह सही है कि सचित्ताहार ( चसादि सहित ) का मूलगुणो मे 
त्याग है। अतः अमर्यादित पदार्थोका, जिनमे आगमके भादेशानुसार त्रसकी सभावना हो जाती 
हैं, प्रमादसे ग्रहण करना अत्तिचार है। दर्शन प्रत्तिमामे मूलगुण निरत्तिचार हैं। भत्त यहाँ 
इन अमर्यादित पदार्थोका सेवन करना छोड देना उचित्त है। यदि प्रमादसे उबत्त सेवन हो जाय त्तो 
प्रतिमाके लिए अतिचार हैं। द्वितीय प्रतिमावालेके भी तथा और भागे पचमादि प्रतिमावालोके 
भी अतिचारोकी सभावना है तथापि वे अतिचार मूलगुणोके ही होगेन कि भोगोपभोगपरिमाण 
के। त्तव यहाँ भोगोपभोगपरिमाणमे 'सच्त्ताहार' से त्तात्पयं क्या है, यह एक विचारणीय 
प्रश्न रह जाता है। 


भेरी समझ ऐसी है कि यह भोगोपभोग ब्रत है। भोगो जौर उपभोगोकी सख्या नियत्त नही है, 

भत्त इस ब्रतमे यदि अतिचार होगा त्तो वह किसी एक पदार्थके निमित्तसे नही बताया जा सकता। 
जिन्तका इस क्रत्तमे त्याग है, यदि प्रमादत अतिचार छगेगा तो उन त्यागे हुए विषयोमे ही लूगेंगा। 
अन्यमे नही । जब कि त्यागे हुए विषयोमे अनेकानेक पदार्थ हैं त्तन उनमेसे किसी एकका नामोल्लेख 
कर उसे अतिचारमे बतलाना यह सूचित करता है कि वह उपलक्षण हैं, भर्थात्‌ मात्र उदाहरण स्वरूप 
है । इससे यह फलित हुआ कि यहाँ सचित्ताहार आदिसे सचित्त पद उपलक्षण है । तब इसकी व्याख्या 
इस प्रकार करनी चाहिए कि सचित्तादित्याग किए हुए भोगोपभोग रूप पदार्थोंका प्रमादसे ग्रहण 
सचित्ताहार है। जेसे यदि किसी द्वित्तीय प्रतिमाधारीने सचित्त वनस्पत्ति आदिका भोगोपसभोग प्रमाणफे 
रूपमे नियत काल त्तक अष्टमी चतुदंशी अथवा भाष्टाह्विक आदि पर्वो्मे त्याग कर रखा है । अथवा 
स्वेच्छासे यमरूप ( आजीवन ) उसका त्याग किया है। तब ऐसी अवस्थामे यदि प्रमादसे सचित्तका 


आहारमे, स्तानादिसे मर्यादाकारूसे ग्रहण हो जाय तो वह सचित्ताहार नामक अतिचार होगा । 
इसी प्रकार यदि किसी भोगोपभोगत्याग ब्रत्तीने अपने इस ब्रत्तमे सचित्त त्याग न करके घुत और मिष्ट 


ज़ादि किसी रस विशेषका नियत या अनियत समयके लिए त्याग किया है। बब यदि प्रमाद या भूलसे 
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मर्यादाके भीतर त्यागकी अवधि पूरी न होने पर भी उक्त घुत और मिष्ट रसका सेवन करनेमे आ जाय 
तो वह सचित्ताहारादिके स्थानमे घृत्ताहार घृत्तसम्बन्धाहार और घुतमिश्राहार ऐसे अतिचारके रूपमे 
वोला जायगा। अथवा मिष्टाहार, मिष्टसम्बन्धाहार और मिष्टमिश्राहार कहा जायगा | त्तात्पय॑ यह है 
कि सचित्ताहार सचित्तसबधाहारसे तात्पय॑ केवल सचित्तसे ही नही है। सचित्तादिभोगत्यागाहार 
और सचित्तादिभोगसबधिताहारसे है । आदि शब्दसे जो भी भोग या उपभोग इस ब्रतमे नियत या 
अनियत समयके लिए त्याग किए हो उनका मर्यादाकालके भीतर प्रमादसे ग्रहण करना उबत ब्रतीके 
लिए उक्त ब्रतका अत्तोचार होगा ऐसी व्याख्या करना सुसगत्त है। 


उपभोगके सबधमे भी ऐसी ही व्याख्या करती चाहिए | सचित्त उपभोगका यदि नियत या अनि- 
यत समयके लिए त्याग किया है तो उसे उक्त मर्यादा काल तक उसका निर्वाह करना चाहिए | यदि चह 
प्रमादत मर्यादाकालके भीतर उन सचित्त पदार्थोका उपभोग करे। जैसे वृक्षोकी छाल भादि सचित्त 
बस्त्रोका उपभोग, सचित्त पुष्पमालाका उपभोग, सचित्त मार्ग पर गमनागमन, हरी घास पर बैठना व 
सोत्ता भादि तो थे सचित्तोपभोगत्यागत्रतके अतिचार होगे। यहाँ भी 'सचित्त” शब्द उपलक्षण है। 
सचित्तके स्थानमे दूसरे प्रकारसे भी यदि उपभोगका त्याग किया है त्तब मर्यादाकालमे उसका सेवन भी 
अतिचार होगा । जेसे--यदि किसी भोगोपभोग ब्रत्तमे यह नियम किया है कि मै इत्तने समय तक सुवर्ण 
के आभूषण नही पहिनूगा अथवा रगीन वस्त्रोका उपयोग न क्रूँगा। ऐसी स्थितिसे यदि वह भूल 
या प्रमादसे उनका उपयोग करले तो सुवर्णाहार, चित्रवस्त्राह्दरा इन नामोसे उक्त अतिचारका 
उल्लेख होगा | ; 

यहाँ भाहार शब्दका प्रयोग ग्रहण अथंसे है ऐसा हम पहिले ही लिख चुके है, अत' भाहार शब्द 
पर शका न करनी चाहिए। आहार का अथ॑ मात्र भोजन यहाँ नही है। यदि ऐसा माना जायगा तो ये 
अतिचार मात्र भोगपरिमाणन्नतके होगे। उपभोगपरिमाणत्रतमे अतिचारोके वर्णनके अभावका 
प्रसगण आयगा । 

सचित्तसम्बन्धाहार और सचित्तमिश्राहर इन दोनो अतिचारोका तात्पय॑ स्पष्ट है। सचित्त 
द्रव्यसे अथवा त्यागे हुए अन्य रसादि भोग या किसी उपभोग रूप पदार्थ सम्बन्बित या उससे मिश्रित 
पदार्थंका भूलसे सेवन करना सचित्तसम्बन्धाहार तथा सचित्तसम्मिश्राहार है। इस प्रकारकी व्यास्या 
द्वितीय, तृत्तीय अतिचारकी करनी चाहिए । 

भोगरूप हो या उपभोगरूप कामोदुदीपत करानेवाले पदार्थोका सेवन अभिषवाहार है | अतिपवव, 
अर्धपक्‍्व, फलादि व अन्नादिका उपयोग करना दृष्पक्‍्वातिचार है। 

ये पाँच भोगोपभोग परिणामतब्रतके अतिचार तत्त्वाथ॑सूत्रादि ग्रथोके अनुसार त्यागनेका सकेत्त 
यहाँ आचार्य श्री कुन्थुसागरजीने किया है। श्री स्वामी समन्तभद्राचायंजीने अपने रत्नकरण्ड श्रावकाचारमे 
इन अतिचारोके दूसरे नाम दिए हैं। उतके द्वारा उल्लिखित भोगोपभोगपरिमाणत्रतके अतिचार ये हैं-- 


१--भोगोप नोगरूप इन्द्रिय विषयोके प्रति प्रीति-भाव रखना । 
२--पूर्व समयमे वाल्यावस्था या तरुणाईमे किये गये भोगोपभोगोकी बार-बार याद करता | 


३--नियमित ओर प्राप्त भोगोपभोगोमे अत्यन्त वृद्धि रखना । 
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४--आगामी कालल्‍मे मे ऐसे पदार्थ भोगूँगा | भव भमुक ऋतु आ रही है। उसमे ऐसे-ऐसे पदार्थ 
प्राप्त होगे । मुझे उत्तका त्याग त्तो है नही, खूब भोगू गा, ऐसी तृष्णा रखना । 

५--विषय त्याग रहते हुए भी और उसे ग्रहण न करते हुए भी यह अनुभव कल्पन्तासे करता कि 
मैं अमुक पदार्थंका भी भोग या उपभोग कर रहा हू | 

इस अतिचारोके वर्णतसे भी स्पष्ट है कि भोगोपभोग व्त्के अतिचार केवल भोजन मान्रसे 


सबधित नहीं हो सकते, इसलिए सचित्त शब्दको उपलक्षण मानकर ऊपर जैसा हमने दिखलाया है वेसी 
व्याख्या करना आगमानुसार उचित्त होगा | 


स्वामी समन्तभद्रजीने भोगोपभोगत्याग कब्रत्तकी व्याख्यामे ( १) त्र्साहसा सहित्त ( २) अनेक 
स्थावर ( निगोद ) की हिसा सहित, (३) नशा या प्रमाद बढानेवाले, (४) रोगोत्पादक कौर 
(५) लोक विरुद्ध ऐसे पाँच प्रकारके पदार्थोका त्याग करना आवदब्यक बताया है। इन पदार्थोका त्याग 
यावज्जीवन हैं। अन्य भोग्य या उपभोग्य परदार्थोमेसे यथासभव नियत समयके लिए विषयवेतृष्ण्यके 
अभिप्रायसे भी त्याग करता आवश्यक है । इस व्याख्याके अनुसार ब्रती सचित्त ( एकेन्द्रिय बनस्पत्यादि ) 
द्रव्यका यद्यपि द्वितीय तुतीय चतुथे प्रत्तिमामे त्यागी नही है त्थापि तृष्णा घटानेके अभ्यासके लिए 
उसका नियमित कालके लिए त्याग करता है। यही कारण है कि अष्टमी, चतुदंशी, दशलक्षण पे 
०20 आदिके पुण्य दिवसोमे हरी ( सचित्त वनस्पति ) के त्याग्रकी प्रथा जेन समाजमे पाई 
जाती है । 

कोई कोई सज्जन यह तक करते हैं कि व्रतके दिन केवल हरीका त्याग कर दिया पर भोजन 
बनाने मे भी तो आरभ होता है और कच्चा पानी पीनेसे भी सचित्त भोजन होता है तब यह केसा त्याग 
है? यह तक ठीक होता यदि तक॑ करनेवाले सज्जन उक्त त्केके आधार पर हरीके साथ साथ जरूका 
तथा अन्य आरभका भी त्याग कर देते | उनके लिए उनका त्तके लाभदायक होता और सभवत दूसरोके 
लिए भी आदर्श हो जाता, पर ऐसा देखा नही जाता। तकंकर्त्ता वे होते हैं जो स्वय कोई त्याग नही 
करते और अशमात्र भी त्याग करनेवालोकी उच्चत्ता हमसे ज्यादा न मानी जाय इस अभिप्रायके 
अहका रके कारण उक्त प्रकारका तके उपस्थित कर या तो उन्हे ब्रतसे छुडाकर अपनी श्रेणीमे लाना 
चाहते हैं या समाजके सामने उस अभमात्र त्यागीको मूर्ख सिद्ध कर देना चाहते हैं । इस रीत्तिसे जो तक॑ 
अपने भी गिरनेका साधन हो और अन्यको भी गिरानेवाला हो वह कुत्तक हैं। उसका फल वह है जो 
हो दे धर्मात्मा की अविनयका होता है, अथवा किसी प्रतिज्ञाबद्धको प्रतिज्ञाश्रष्ट करनेके प्रयत्नका 
होता है । 

यदि यह त्तके केवल प्रइनके रूपमे जानकारी प्राप्त करनेके लिए ही वास्तवमे किया जाय त्तो 
दोषास्पद नही है। इस त्तकका यह समाधान है कि गृहस्थ देशब्रती है। यह क्रमश पूर्ण व्रत की ओर 
जारहा है। जितना त्याग जहाँ कर सकता है करता है। अभ्यास करते-करते वह पूर्ण ब्रत्ती बनेगा | 
गृहीका ब्रत महान्नतको प्राप्तिके छिये अभ्यास रूप व्रत है। अभ्यासकर्ताको उत्साहित करना चाहिये न 
कि कुत्तक द्वारा उसे गिराना चाहिये । सचित्तमात्रका या एकरसमात्रका या एकबार भोजनमाज्रका त्याग 
करना अभ्यासरूप सयम है, भोगोपभोगपरिमाणक्नत्त है अत कुत्तक को यहाँ स्थान नही । पव॑मे सचित्त 
त्यागका विशेष प्रयोजन यह भी है कि इससे इन्द्रिय सयम और प्राणिसयम दो सयमोकी एक साथ 


साधना होती है। अन्य रसत्यागमे मात्र इन्द्रिय सयम सघेगा अत सचित्त वनस्पत्तिका त्याग सरल त्तथा 
अधिक सयमका साधक है। 


उक्त सब बात्तो पर विचार रखकर. ब्रत पालनेवाला यदि अपने व्रत्तको निर्दोष बनानेका सतत 


प्रयत्व करता है तो भी वह ब्रत्ती सज्ञाको प्राप्त होता है। ऐसा होते हुए भी यह सभावना की जाती है 
र्‌४ 
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कि कभी प्रमादवश् उसके ब्रतोमे अत्तिचार आदि दृषण प्राप्त हो जाय तो ऐसी स्थितिमे प्रायश्चित्तादिके 
द्वारा अपने परिणामोको शुद्ध करके पुन ब्रतपर भारोहण करना चाहिये । प्रमादसे ब्रत्तमे दूषण छगजाने 
पर ऐसा विचार करना कि अब तो ब्रत्त नष्ट होगया हैं अब फिर पालनेसे क्या फायदा बहुत गलत 
विचार है। दूने उत्साहके साथ उस ब्रतको पुन' पालना चाहिये | 

ब्रतीका तो मूलोद्देश्य ही पदार्थोकी लूम्पटत्तासे अपनेको छुडाकर स्वात्मावलम्बी बनानेका है, 
अत वह तब तक चुप नही बेठ सकता जब तक अपने उद्देश्यमे सफल न हो । वह पापोन्मुख करनेवाले 
दोषाधायक इच तथा इन जंसे अन्य भतिचारो से अपने ब्नतकों बचावे जिससे वह इस परावलम्बनरूप 
महारोगसे उन्मुक्त होकर स्वस्थ हो जाय | १५०९ | 

प्रदन --अतिथिसंविभागस्य कि चिह्न मे गुरो वद । 

गुरुदेव | अतिथिसविभाग नामक ब्रतका क्या स्वरूप है, कृपया कहिए-- 


( चसनन्‍्ततिलका ) 


स्वानन्दसौरूयपनिरताय चतुविधाय है 
संघाय धर्मरसिकाय निजान्यसिद्धथे || 


दान॑ क्षमादिजनकं हि चतुर्विध यो 
भकक्‍्त्या ददाति स जनोईतिथिसविभागी ॥।२००॥ 


स्वेत्यादि --अतिथये सविभाग अतिथिसविभाग । कोञ्सावतिथि ? अस्यथागमने गमने वा न तिथि- 
नियता सोइतिधि इति तस्य व्युत्पत्ति । तात्पर्यन्त्विद यत्‌ स्वगृहागताय रत्नत्रयपवित्रिताय विंगम्बराय भक्त्या 
आहारादिदान य करोति स स्यादतिथिसविभागन्रती । महाव्नतिनों दिगम्बरा साधव स्वोदरगत्तपूरणार्थमसाधना” 
वित्तहीना तिरारमभ्भा सन्ति। सर्वसाधनाना घनस्थ च तैस्त्याग क्ुतः स्वेच्छया ! ते महाजता परावलम्बान्‌ 
परित्यज्य स्वावछम्बिन सन्‍त विचरन्ति वने वने स्वात्मगुणसपत्त्या स्वानन्दरप्तमास्वादयन्त तज्जनितपरमाचिन्त्या- 
निन्द्रियसौख्यमनुभवन्त तपस्यन्ति ते विजने। न तेब्नुभवन्ति कदाचिंद्‌ मनाग्रपि ढुं खमात्राम्‌ । इवाटस्डलग- 
विमुखः पोद्गलिक शरीर न पोषयन्ति । पच्चेन्द्रियविषयेषु निस्पृहास्ते क्रोधमानमायालोभादिभिमुंक्ता सन्त 
स्वात्मन्येव निवसन्ति । एवं घर्मरसिकेम्यस्तेम्य विशुद्ध तपसि सहायभूत नातिरुक्ष नातिपीष्टिक तत्प्रक्ृतियीग्य 
भोजनादिक प्रतिदिन निर्दोषपद्धत्या दातव्यम्‌ । उत्तमपात्रास्ते कलिकाले तु एतादृशाना महात्मना विरलता दृब्यते, 
तदा कस्में देय दानमित्यपि प्रश्न सल्लायते ! इत्यवाचार्या उत्तरयन्ति यत्त्‌ मुन्याथिकाश्नावकनश्नाविकाभेदेन 
विभिन्नाय चतुविधाय सघाय आहारभैषज्यक्षास्त्राभयरूप चतुविधमपि दान यथावसर यथायोग्य यथावश्यक देयम्‌ 
इत्यनेन प्रकारेण दानेन दातुर्गृहिण दानपात्रस्य च कल्याण भवति । धर्मपात्राणान्ते पाल्तु धरमंसिद्धिर्भवति । तत्सहा- 
यकत णान्तु गृहिणा महत्पुण्योपार्जत भवति । इत्युमयसिद्धिप्रदायकमेतदु ब्रतमस्ति । धर्मप्रीत्या हे प्रतिग्रहण-उच्चस्थाने 
निवेशन-पादप्रक्षालन-तैषामादर*तैषु विनय -विशुद्धेन मनसा-विशुद्धेत वचसा-विशुद्ध न कार्येन-विश्युद्धमाहारादिक 
देयम्‌ । एवं नवधा भव्त्या श्रद्धया-सन्तो बबुद्धय/-विवेकेन-उदा रतया-घी रतया-स्वग्ववितमनिगू हा यद्‌ ददाति श्रावक- 
स्तस्य स्पादतिथिसविभागब्रतम्‌ । प्रतिदिन स्वयोग्यनिर्मापितभोजनादिसव्येषु अतिथिजनाय यद्विभाग पाल 
तद्गृहिण घर्मस्नेहसूचकम्महत्कायंमस्ति | एतेन तस्य प्रकृति सदोदारा भवत्ति । त्यागमार्गे तु सहायिका सा प्रक् 
सदादरणीया । श्रावकब्नतस्य मुकुटमणिरिव एतदतिथिसविभागब्रतमस्ति ।२००। 


श्रावकके १२ ब्रतोमे अन्तिम ब्नत अतिथिसविभाग है । यह नब्रतत उसके सम्पूर्ण ब्रतोका 
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मुकुट्मणि है। इस ब्रतके द्वारा वह अपने भीतर उदार भावताओको प्रोत्साहित करता है और त्यागके 
सार्म पर आनंद के साथ वुद्धिको प्राप्त होता जाता है । 


अतिथि उन्हे कहते हैं जिनके आने व जानेकी कोई निश्चित तिथि याने दिन न हो। महात्रत्ती 
दिगम्वर साधु आत्मसाधनाके हेतु वनमे विचरण करते हैं। आत्मा भर शरीरके भेदका विज्ञान प्राप्त 
हो जानेसे वे शरीरके सम्पूर्ण साधनोका त्याग कर चुके है। केवल स्वात्मगुणोके प्रेमी, उन्तकी प्राप्तिक 
उद्देश्यसे हो अनेकापदाओका आश्रय करनेवाले घनरहित व परिग्रहरहित वे त्पोधन एका्त प्रदेशोमे 
मात्मध्यान करते हैं । 


आत्मगुणोकी सम्पत्तिके स्वामी आत्मानन्द रसके आस्वादी परम अविन्त्य अतीन्द्रिय सुखके 
भोक्ता वे महामुनि कठित से कठिन त्पस्याओका अवलबन करने पर भी किचिन्मान्र भी दुख नहीं 
मानते | पाँचो इन्द्रियोके विषयोमे तथा क्रोध मान माया लोभ आदि कषायोमे सब॑था निस्पुह होकर वे 
अपती धर्म सपत्तिको सम्हालनेमे ही लगे रहते हैं । उनका यही एक मात्र व्यापार है। 


ऐसे सर्वात्कृष्ट पात्र महामुनियोको दोष और अन्तरायोको, जिनका वर्ण इस ग्रथके पुर्वे भागसे 
( मुनिधर्मप्रदीपमे ) आचुका है, टालकर विशुद्ध परिणामोसे उनकी प्रकृतिके अचुकूठ, न अतिरुक्ष, न 
अतिगरिप्ठ, सौम्य आहारादि द्रव्य दानमे देना अतिथिसविभागक्त है । 


लोकमे व श्ास्त्रमे दानकी सर्वत्र महिमा गाई जाती है। देना सर्वोत्कृष्ट कार्य हैं इसमे सन्देह 
नही, क्योकि इस शुभ कार्यसे हमे त्यागकी महत्ताका बोध होता हैं। हम स्वय भी त्याग करते हैं, 
ओर देते भी उन्हें हैं--जिन्होने अपने जीवनमे त्यागकी प्रतिष्ठा की है। इस त्तरह त्यागियोके प्रति स्नेह 
जागृत होनेसे त्यागकी भावना जागृत होती है। परावल॒वकों छोडने और स्वावलूबको प्राप्त करनेका 
यह दान बहुत सुन्दर मार्ग है। इसका आदि है पर अन्त नहीं। मनस्‍्त क्षायिकदान गुणके अवलबी 
सिद्ध परमात्माके पुनीत स्वरूपके अवलूबन मात्रसे अनन्त जीव मुक्ति पद प्राप्त करते हैं। उन्तका यह 


पवित्र दान अनतत काल तक चलेगा, अत इस महानु अनत्त कार्यंका प्रारम्भ ब्नती श्रावक परपदार्थके 
त्यागसे करता है। 


उत्तम पात्र दिगम्बर मुनिजनोके न प्राप्त होने पर आयिका क्रती-क्षावक-श्राविका आदि मध्यम 
पात्रोको अथवा वे भी न मिल सकें तो जघन्य पात्र ब्रतरहित होनेपर भी जो धर्मका श्रद्धालु हो उसे दान 
देना उचित है। इस प्रकार मुत्ति आयिका, श्रावक, श्राविका ऐसे चार प्रकारके, सघको अपनी श्रद्धा, 
भक्ति, सतोष, विवेक, उदारता और धंयंपूर्वंक शक्तिके अनुसार दान देना चाहिए। उक्त सात गुण सहित 
दाता जब पात्रोका प्रीति पूव॑क प्रत्तिग्रह करता है, उन्हे उष्चस्थान देता है, उनके पाद प्रक्षाऊन करत्ता 
है, उत्तवा आदर और विनय करता है, और उदार पवित्र मनसे, उत्तम वचनोके साथ, पविन्नताके 
साथ आहार आदि देता है तब वह श्रावककी नवधा भक्ति कही जाती है। गुणवात्र्‌ श्रावकके द्वारा 
नवधा भक्ति पूर्वक दिया गया दान कल्पलताके समान उत्तमोत्तम फलको प्राप्त होता है । 

इस तरह उत्तम श्रावक द्वारा उत्तम पान्नोके लिए उत्तम विधिसे दिया गया उत्तम वस्तुमोका दान 
उत्तम दात्त या अतिथिसविभाग ब्रतत कहलाता हैं। उत्तम बस्तुसे तात्पयं यहाँ पर वहुमुल्य वस्तुसे नही 
है। देय वस्तुकी उत्तमता इस सबधसे जाती जाती है कि देय वस्तु सयमी पुरुषके ज्ञानाज॑त ध्यान 
तप आदि आवद्यक धर्म कार्यमे सहायक शरीरके लिए कहाँ त्तक उपयोगी है। साध व त्यागी घर्मात्मा 
पुरुष जो धर्मकी साधत्ता करते हैं वे शरीराश्रयसे | शरीरसे क्षुघा-तुपाका अचादिका रोग है। इत्तती हो 
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पराधीनत्ता है जिसका सर्वथा त्याग साधु नही कर पाता । वह वस्त्रका त्यागकर दिगम्वर हो जाता है, 
शीत व उष्ण तथा वर्षाकी असह्य वेदताओकी परवाह नही करता । धनकी लिप्सा, कुटुम्बियोका स्नेह, 
गृहका मोह, दास दासियोकी सेवा, शारीरिक श्ृज्भार जादि सबका त्याग कर देता है। चह त्याग उसका 
जीवनपय॑न्‍तके लिए है। त्थापि भूख प्यास आदि नियमित समय तक ही सह सकता है। उसे अभिभा- 
वित्त करने पर शारीरिक अक्तिका ह्वास हो जानेसे धमंसाधनासे बहुत वडी वाधा आजाती है, अत 
वे आाहा रके निमित्त श्रावकके घर आते है। गृहस्थके साथ उनका मात्र इतना ही सबंध है। यदि इत्तना 
कार्य श्रावकके आश्रयसे पुर्ण करनेकी भावश्यकत्ता न होती तो साधु वन छोड नगरका शायद कभी 
आश्रय ही न करता । मुन्ति दर्शनको श्रावक वन वन भटकते और शायद मुश्किलसे कही दर्शात पाते । 


इस तरह शरीरकी शक्तिको तपमे सहायक जानकर स्थिर रखनेके लिए वहारकी मावश्यकता 
है। वह आहार देनेका शुभावसर सदाचारी श्रावकको प्राप्त होता है। सर्वारिम्भ परिग्रहके प्रति अपने 
स्नेहका त्याग करनेवाले उसे महान्‌ उदार अतिकष्टसहिष्णु निरिच्छ पुरुषको कोई चक्रवर्ती भी अपने 
सर्वस्व का न्िछावर कर मात्र विशुद्ध आहारके और कुछ नही दे सकता स्वर्गंका इन्द्र महान विभूतिका 
धारक होता है। अनेक ऋद्धियाँ तथा सपत्तियाँ उसकी दासीके समान सेवा करती हैं। वह चाहत्ता 
है कि इन तेलोकय प्रतिष्ठित साधुओकी में कुछ सेवा करूँ। पर वह हताझ हो जात्ता है कि मे केसे 
सेवा करूँ ? मेरी तो कोई भी सेवा साधु ग्रहण नही करते। आहार मात्र जो लेते है वह भी भत्रती 
देवादिकके द्वारा नही । ब्रती विशुद्ध श्रावकों द्वारा ही ग्रहण करते हैं। श्रावक चाहे वह मात्र मूलगुण 
धारी पाक्षिक ही क्यो न हो, इस नातेसे वह इन्द्रसे भी श्रेष्ठ है । 


भोजनके सिवाय मुनिजनोको यदि कुछ दिया जा सकता है तो वह रोगित अवस्थामे ओऔषधिका 
दास है। यह औषधि भो वे केवल भोजनके साथ उसे यथाभोजन मानकर ले लेते हे। भोजनातिरिक्त 
समयमे उसे भी ग्रहण नही करते | मात्र शरीर पर छगानेकी औषधिका प्रयोग ही अन्य समय पर किया 
जासकता है। खाने पीनेकी औषधियोका नहीं । यह औषधि भी त्रसघात्तादि दोपोंसे सवंथा रहित हो 
और भोजन सामग्रीकी तरह ही विशुद्ध हो तो ही वह उनके लिए ग्राह्म होगों। बशुद्ध औषधियोका 
उपयोग साधुजन कभी नही करते । 


दैनिक स्वाध्याय (ज्ञानाज॑न) के हेतु यदि कोई श्रावक भवितिपूर्वक कोई भागमग्नन्थ उन्हे दे तो 
आवश्यकता होने पर उसे साधु ग्रहण कर लेता है। यह शास्त्र उसका परिय्रह नही है ) मात्र स्वाध्याय 
हेतु ग्रहण करता है। स्वाध्याय पूर्ण होने पर उसे वे किसी श्रावकको, किसी मदिरमे या किसी अन्य 


साधुको प्रदान कर देते हैं। 


साधु सेवाके लिए जीवरक्षार्थ पीछी तथा शारीरिक शौचादि बाधा होने पर शुद्धिके लिए उपयोगमे 
आनेवाले जलको रखनेका कमडलु भी दिया जा सकता हैं। वर्षा या शीत ऋेतुके समय कोई कुटी 
या कोई छोटासा स्थान यदि बना हुआ हो तो साधु वर्षायोगमे ४ मास और अन्य ऋतुम ४५ दित ही 


साधारणतया उपयोगमे लेते हैं| 


सिवाय बीमारीमे कोई शारीरिक सेवा तथा विपत्ति आने पर कोई सुरक्षाका उपाय यदि 


इनके 
हे कुछ नही दिया जासकता भर न रू 


श्रावक करे तो कर सकता है। उक्त सेवाओके अलावा साधुको 
अन्य सेवा ही वे ग्रहण करते हैं । 
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उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि साधुके हेतु जो दान दिया जाता है वह आहार, 
औषधि, शास्त्र और स्थान ये चार ही है अन्य नही । जेनाचायोने दानके चार ही भेद किए है । कही-कही 
नाममे कुछ अत्तर है। कोई-कोई शास्त्रकार शास्त्र दानके स्थान पर उपकरण दान शब्दका उपयोग 
करते हैं। उसकी व्याख्या यह है कि मात्र ज्ञान और सयमके साधनभूत्त उपकरण देना। ज्ञानोपकरण 
जैसे शास्त्र हैँ वेसे ही सममके लिए सहायक पीछी और कमण्डलु है । इस आधार पर भोजनके हेतु बरतन 
तथा वस्त्र आदिका दान उपकरण दान कहना न्याय तथा आगम सम्मत नहीं है, क्योकि ये दोनो 
प्रिग्रह हैं सयमके साधन नही है । 


हाँ वत्तमानसे चश्मा और घडीका उपयोग दिगम्बर साधुभोके द्वारा होता है। इनमे चश्मा 
शास्त्राभ्यासमे भी सहायक है और मागंदशंनमे जीवबाधा दूर करनेमे भी उसका उपयोग होता है 
अत ज्ञान और सथम दोनोका सहायक होनेसे दिया जा सकता है] किन्तु वह सुच्दरताकी इृष्टिसे 
कीमती न देना चाहिए और न उन्हे लेना सी चाहिए। घडी न सयमका साधन है और च स्वाध्यायका, 
अत्त उसका दान उपकरण दान नही, अत न यह देता चाहिए भौर न साधुकों अपने पास रखना ही 
चाहिए | साधुके लिए प्रात साय और दोपहर सामायिकके काल है। प्रात काल सूर्योदयसे सायंकाल 
सूर्यास्तसे और मध्यान्हकाल मध्यसूर्यसे सहज ही जाना जाता है। करोडो ग्रामीण जनोको बिना घडीके 
ही समय ज्ञात दिच्मे तो सहजही होता है, रात्रिमे भी नक्षत्रोके उदयास्तसे ज्ञान कर लेते हैं। भत्त 
घडीका आदान प्रदान सयम साधक न होनेसे उपकरण दान्तमे सम्मिलित नही किया जा सकता। हाँ 
चातुर्मास आदि समयमे वर्षा योगके कारण मेघाच्छन्त सूर्य होनेसे अथवा देनिक कार्य क्रमसे विभिन्‍न 
धर्माराघनाओके हेतु समयकी प्रतीतिमे बाधा होती हो तो श्रावक उस स्थान पर स्थानप्रबन्धकी त्तरह 
यदि घडी लगादे तो उससे समय देखनेमे साधुको कुछ बाधा नही, पर उस वस्तुको अपने साथ हमेशा 
रखा नही जा सकत्ता । 


वस्त्र और बतंनचकी तरह बैटरी, फाउन्टेन पेन, ग्रामोफोनके रिकाडे, शब्दग्राही ( रिकार्ड 
बनानेवाली ) मशीनें, वस्त्रकी कुटीरें, चटाइयाँ, और बेठनेके काष्ठासन भादि भी साधु अपने साथ नही 
रख सकता। ये सब परिग्रहमे सम्मिलित है, अत इनका दान भी उपकरणदान नही हैं। साधुके आने पर 
श्रावक इन चीजो को अर्थात्‌ बेठनेको उच्चासन हेतु काष्ठासन, वेत्रासन तथा तृणासन दे सकता है। 
उनके लिए सामान्य कुटी और स्थानके अभावसे वस्त्रकी कुटी बनाकर उसमे ठहरनेको स्थान दे सकता 
है। रिकार्डिंग मशीन द्वारा उनके भाषणको रिकार्ड कर सकता है। ये सब साधन गृहस्थ द्वारा यथा 
समय उपयोगमे छाए जा सकते हैं। पर साधु इन साधनोका उपयोग स्वीकार करके भी इन साधनोको 
स्वीकार नही कर सकत्ता । इनका स्वायत्तीकरण परियग्रह ही है। उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हुआ कि 
परिग्रहका दान साधुको नही दिया जा सकता | किन्तु मात्र ज्ञान और सयमके साधनभूतत सुनिश्चित्त 
पदार्थका दान ही जिनकी चर्चा ऊपर आ गई है उपकरणदान के नामसे किया जा सकता है। 


आवासदान के स्थानमे अभयदान शब्दका भी उपयोग प्रन्थाल्तरोमे किया गया है। जिसका 
तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार स्थानका दाव उनकी रक्षाकी हृष्टिसे है वैसे ही अन्य अवसरों पर 
भावश्यकता होनेपर उत्तकी हर प्रकार रक्षा करना, रोगित्तादि अवस्थामे सेवा करना अभयदान है। 
आयिकाओोको उबत दाचोके सिवाय एक साडीका दान भी दिया जा सकता है | श्रावक दान्तके लिए पात्र 
माना गया है अत दानके प्रकरणमे किए गए भेदोमे उसके योग्य भी पदार्थोकी गणना की जा सकती 


१९० शावकघर्म प्रदीप 


है जो उसके ब्रतोमे सहायता दे | उसे निराकुछ बना सकें। किन्तु उसके परिगृद्ठीत्त ब्रतके लिए 
बाधक न हो। जैसे क्षुल्ककोके लिए लेंगोटी और खण्डवस्त्र। ऐलकोके लिए मात्र लेगोटी वस्त्रोमे 
दी जा सकती है। क्षुल्लक एक भोजन पात्र भी साथ रख सकते हैं, अत उन्हें एक भोजनपात्र भी 
दानमे दिया जा सकता है। शेप प्रतिमाधारी श्रावको तथा थ्रती सम्यग्टष्टियोको उनके सम्यर्दर्शन 
व्रत हा >अक लिए साधनभूत स/घनोका देना, अथवा उनके ब्रतोंमे वाघक कारणोको दूर करना 
दान है। जैसे-- 


आजीविका रहित गृहस्थको आजीविकाके अहिसक साधन प्रदान करता, अन्नादि देना, व्यापार- 
को पू जी देना आहारदान है | वीमारीकी स्थितिमे भोपधियों द्वाराव वैध द्वारा सहायता पहुँचाना, 
उसकी गारीरिक सेवा टहलू करना भीषधिदान है। भोजनावूय भौर ओऔषधालरूय द्वारा सबंसाधारण 
क्षुधित और रोगियोकी सेवा करुणादान है। सज्ज्ञात वर्धक पुस्तकें देना, पठन-पाठनके अन्य साधन 
देना, उक्त कार्यके लिए अध्यापक नियत करना, विद्यादानके स्थान बनवाना भौर छात्रवृत्ति देना 
आदि ज्ञानदान है। गृहस्थके घन-जनकी सुरक्षा करना, विपत्तिमे साथ देना, उत्पीडन होनेपर मदद देना, 
उनके घमं साधनों पर बाधा उपस्थित हो जाय, आत्तताइयो द्वारा आजीविका छीनी जाय, घामिक व 
सामाजिक सुविधाओं पर कुठाराघात हो, विपत्ति आ जाय, चोर व डाकुओका उपद्रव वढ जाय, 
अग्निदाह आदि आकस्मिक आपत्तियाँ था जायें तो इन सबको यथाश्क्ति तन, मन व धनसे टूर करनेका 
प्रयत्न करता अभयदान है। 


इन सब चारो दानोकों देते समय यह भावना रहती है कि धर्मात्मा पुरुष अपना धर्मंसाधन करें 
और में उन्ते ध्मंसाचनके लिए जो भी सेवा कर सकूँ उसका करना मेरा कर्तव्य है। जो दान उक्त 
उद्देश्यसे नही किया गया, मात्र करुणासे दु खी प्राणियोके लिए किया जाय वह करुणादान है । समकक्षके 
श्रावकोमे पारस्परिक सहानुभूति तथा प्रेम बढानेके हेतु भोजन कराना, विवाहादि अवसरोपर व्यवहारके 
रूपसे रुपया, जेवर वस्त्रादि देना, मरणादिके दु खमे व्यवहारका निर्वाह कर उनके कुटुम्बियोकी सहायत्ता 
करना यह सहयोग पद्धति पर देना समवृत्ति दान है। अपने कुटुम्ब व्गंको जिनका यद्यपि हमारे 
मरणोत्तर कालमे हमारी सपत्ति पर स्वय अधिकार प्राप्त होगा तथापि हम अपने जोवन कालमे ही यदि 
सपत्तिसे मोह त्याग कर उन्हे दें तो वह अच्वयदत्ति नामक दान है । 

कुछ लोग ऐसी शका करते हैँ जो अन्चयदत्ति कोई दान नही है, वह तो कुटुम्बियोका अधिकार 
प्राप्त द्रव्य है। दात्ता न भी दे त्तो बधिकारी कुटुम्बी स्वयं ले ही लेता। अत इसे दानमे परिगणित 
नही करना चाहिए। 

यह प्रदंन उचित है। इसका सभाधान यह है कि अच्वयदत्ति की गणना श्रेष्ठ दानोमे है, पर 
वह पात्रको दृष्टिसे नही । जैसे शास्त्रदान, पात्रदान और करुणादानमे पात्रकी सुविधाकी प्रधान हृष्टि है, 
इसमें दात्ताको तो पुण्य बध होनेसे परोक्ष फल है, प्रत्यक्षमें तो पात्रकी सेवा ही है, बेसे अन्वयदत्तिमें 
नही । इसमें पात्रके लाभकी हृष्टि गोण है, स्वयके छाभकी हष्टि अधिक है। स्वय दाताका लाभ इसमें 
साक्षात्‌ है परोक्ष नही। कारण यह है कि अपनी सम्पत्तिसे अपने जीवन कालमें मोह त्याग कर 
उत्तराधिकारीको देवा अपनेको ससार कीचसे निवृत्त करनेका उपाय है। वह श्रावक सपत्तिसे तथा 
कुटुम्बसे भी मोह रहित हो आत्मसाधनके लिए धर्माचरणको अग्रीकार करता है। अत उसका 


साक्षात्‌ लाभ है । 


्ँ 


नेष्ठिकाचार १९१ 


वह अपना धन अपने द्वारा पोषण किए जानेवाले पोष्य वर्गं, अपने द्वारा गृहस्थ श्रावकके नाते 
किये जानेवाले देवपूजन, गुरु-सेवा, पात्र-दात आदि धामिक कार्यके निमित्त उत्तराधिकारी पुत्र भादि 
को सौंपकर आप गृहारम्भसे निवृत्त हो जाता है। यह दान स्वय दाताके लिए अत्यन्त लाभदायक 
अत. इसकी गणना भी दानके भीत्तर है । 


क्षुधितके लिए भोजनकी तरह कामीके लिए स्त्रीदान, रतिदान व आराम और विषय-साधनोके 
लिए बाग-बगीचाका दान, गीतदान, नृत्यदान, नाटक-सिनेसा-दान, तेल व इत्रका दान अथवा अन्य 
पापके साधनोका दान मोह, ससारबद्धंक व पापोत्पादक होनेसे कुदान है। ऐसे दानोसे महत्पापोका 
सश्चय होता है, अत्त ये भग्राह्म हैं, नरकादिबन्धके हेतु हैं। इनके साथ दान हाब्दका उपयोग करना 
भी पापका हेतु है । 


अत दाच या अतिथिसविभागब्रतका पालन विवेकके साथ ही सम्भव है, अविवेकके साथ नही । 
श्री जिनेन्द्रकी अर्चा, पूजन, अभिषेक, रथयात्ना, धर्म प्रभावना, ज्ञानवर्धक पुस्तकोका प्रचार, धर्मोपदेश 
देना, जेनधर्मके प्रचार, उसकी स्थिरता, उसकी कीतिके बढाने हेतु जो-जो कार्य किए जाय॑ँ उनमे जो 
द्रव्यका, समयका तथा जीवनका उपयोग करते है वे सब उत्तम दानी हैं। दान स्वार्थ त्यागका दूसरा 
नाम है | अत न केवल धन त्यागनेसे मनुष्य दानी होता है । किन्तु स्वार्थ त्याग किसी भी रूपमे किया 
जाय, यदि उसका उद्देश्य पवित्र है तो वह सब उत्कृष्ट दान है | 


कुछ सज्जनों की ऐसी धारणा है कि घनी पुरुष ही दानका अधिकारी है। दरिद्रके पास कुछ है 
ही नहीं तब दान क्या दे ? इस प्रदनके सबधमे भी विचार करना अत्यावश्यक है । जैनागमके भवुसार 
सर्वोत्कृष्ट दान तो भुनिके लिए दिए गए आहार औषध आदि हैं। साधुके हेतु किए गए दानमे द्र॒व्यके 
खर्चकी प्रमुखता नही है. किन्तु श्रद्धा और भक्ति भावनाकी मुख्यता है। देना तो मात्र भाहार है और 
वह भी अपने हेतु जो सादा साधारण शुद्ध भोजन आपने तैयार किया हो उसमेसे ही कुछ थश देना है, 
अत्त इसमे द्रव्यके ख्चेका प्रश्न हो नहो है। धर्म प्रेमका ही प्रब्न है । 

दात्ती से दानी व्यक्ति भी करोडोका दान कर सकता है पर अपने पास यदि सीमित्त भोजन हो, 
और अन्‍य कोई भोजनार्थी भा जाय त्तो उसे मपना भोजन देनेमे कष्ट होग।। वह उसके एवजमे उससे 
चौगुना या अठगुना भी द्रव्य उसे दे सकेगा पर जो उसके उपयुक्त रखा हुआ सीमित भोजन है उसे 
तही दे सकेगा | ऐसा होने पर भी यदि उसका प्रिय पुत्र या अन्य इष्टतम समुख आ जाय तो वह ममतासे 
उस 'भोजन को अपने इष्टतमको प्रेमसे खिला देगा । उस समय कुछ भी कष्टका अनुभव न करेगा बल्कि 
ऐसा करनेमे उसे प्रसन्‍तता होगी । इसी प्रकार गुहस्थ भी अपने हेतु बनाए हुए नित्यके साधारण जीवनमे 
सहायक जीवनोपयोगी भोजनसेसे समय पर पघारे हुए अनन्य श्रद्धाके भाजन गुरुजनके आजाने पर बडी 
ममता, विनय और भक्तिके साथ उनकी आवश्यकता पूत्तिके लिए दान कर देता है और बडी प्रसन्ततासे 
अपने जीवन को धन्य मानत्ता है । 


धनी केवल उस घनका त्याग करता है जो उसके पास आवश्यकत्तासे अधिक सग्रृहीत है। निर्घन 
उस धनका त्याग करता है जो उसके पास उसकी अधिकसे अधिक जरूरी शारीरिक आवश्यकताओके 
लिए सगृहीत है । धनी केवर घन दे सकता है पर निर्धन साधुकी तथा अन्य घर्मात्माओकी अथवा 
साधमियोकी अथवा दु खी जनोको तनसे व करुणा बु्धिसे सेवा, श्रद्धा, विनय और सहानुभूत्ति यथायोग्य 
क्र सकता है यदि वहु करे त्तो । अत उक्त प्रइन निराघार है। 


श्ण्र शावकघम प्रदीप 


मनुष्य जितना अधिक अपने विषय साधनोका त्यागी है वह उतना ही बडा दानी है| सर्वारम्भ 
परिग्रहके त्यागी भगवान्‌ अहंन्तकेवलीके क्षायिक दान नामक गुण कहा गया है। यदि द्रव्याश्रित ही 
दान हो तो भगवान्‌ अहंन्त सर्वोत्कृष्ट क्षायक दानके दाता कैसे बन सकते है, अत 'नुग्रहार्थ 
स्वस्पात्तिसगों दानस्‌' स्वपर अनुग्रहके लिए स्वार्थंका त्याग दान है यह भगवान्‌ गृद्धपिच्छकी दानकी 
व्याख्या सर्वोत्कृष्ट व्याख्या है । 


भगवान्‌ अहंन्त त्तीन लोकके घनी हैं। समवसरणादि महान विभूति उनके है | इन्द्रादि असख्य 
देव तथा विद्याधर चक्रवर्त्ती आदि बडे-बडे उनके सेवक हैं, अत इस सब विभूततिको त्याग कर मोक्ष 
प्राप्त करनेके कारण वे अनन्तदानी है ऐसा भी कोई कोई शकाकार समाधान कर लेते हैं पर यह 
समाधान सही नही है यह आगमके सामान्य ज्ञाता भी जानते है । 

तीर्थंकर भगवान्‌ अहंन्त सम्पूर्णतया रागद्ेष रहित होनेसे पूर्ण वीत्तराग हैं । उक्त विश्त्तियाँ इन्द्र 
तथा चक्रवर्ती भादिके भक्तिके फलस्वरूप समवसरण आदिमे एकत्रित हैं। उन्तमे भगवान्‌को न राग है 
और न उन्तका स्वामित्व है । आप स्वामी हैं, तीन लोकके घी है, अनुपम विभूत्तिके धारक हैं इत्यादि 
वाक्योका उपयोग भक्तिवश्ञात्‌ ही किए जाते है। वस्तुत उन् पदोका जो वाक्याथ है वह सही नही 
है। यथार्थ यह है कि त्तोन छोकके हित्तकारक होनेसे त्रिछोकके प्राणी उन्हे अपना स्वामी कह सकते 
है । उनकी भक्तिके वश जिस समवसरणकी रचना इन्द्रादि करते हैं उत्तनी विभूत्ति तथा सर्वोत्कृष्ट 
सामग्री अन्यत्र कही नही पाई जातो इसलिए अनुपम विभूतिवान्‌ कह देते हैं। पर उनकी वास्तविक 
विभूति तो उनके आत्मीय गुण हैं। वाह्म विभूतिके रूपमे तृणमात्र भी उनके द्वारा गृहीत नही है | तब 
जिन पदार्थोका ग्रहण ही नही है अथवा जिनके ग्रहण करनेका भाव या रुचि ही नही है उनको ये त्याग 
कर क्षायिक दानी हैं ऐसा समझना भूल है। 

क्षायिक दानी तो सिद्धपरमात्मा भी हैं। वहाँ तो कोई समवस रणादि भी नही है । इससे सिद्ध है 
कि परम वीतराग प्रभु अहंन्त या सिद्धावस्थामे सिद्ध अपने परम पवित्र स्वरूप दर्शनसे ही असख्य 
प्राणियोके उद्धारक हैं उनके भव दु खसे उद्धार होनेमे निमित्त हैं, अत इस निमित्तसे वे दानी हैं । उनसे 
अधिक त्यागी कौच हो सकता है जिन्‍्होने न केवल बाह्य परिग्रहको किन्तु आन्तरिक रागद्वेषकों भी 
त्याग दिया है अत वे सर्वोत्कृष्ट त्यागी या दानी है | 

इस प्रकार उक्त परमदात्ताकी पदवी प्राप्त करनेकी अभिलाषासे ही गृहस्थ उक्त मार्ग पर पदापंण 
करनेवाले साधुवर्गंकी, धर्मात्मा गृहस्थकी तथा सम्यग्दशंनसयुकत प्राणीकी यथायोग्य वेयावृत्ति या अनेक 
प्रकारकी सहायता करता है यही अतिथिसविभाग ब्नत्त है । २०० । 


अतिथि सविभाग ब्रतके अतिचार 
( अनुष्ठुप ) 
ये सचित्तनिक्षेपाद्या अत्यया। पश्चसंख्यकाः | 
ते त्याज्या दुःखदा भव्यः सुखी स्वात्मा भवेद्यताः ॥ २०१ ॥ 


य इत्यादि --सचित्तनिक्षे प सचित्तापिधान परव्यपदेश मात्सय काछातिक्रमश्चेति ये पद्मातिचारा उबता 
अतिथिसविभागम्रतस्य तेषामेवात्र वर्णनमभिप्रेतम्‌ । तद्विस्तर --(१) सचित्ते पत्रादौ अभ्रासुकजलादिसयुक्ते भाजने 


नेष्ठिकाचार १०३ 


अपक्वे मृद्भाजने वा आहारादिदेयद्रव्यस्थ निक्षपे सति तद्‌ द्रव्य न दानयोग्यम्‌ । (२) तद्बत्‌ सचित्तेत पन्नादिना 
अपक्वेत जलादिना सयुक्तोन भाजनेन पूर्वोक्तमृद्भाजनेन वा पिघाने न तद्‌ द्रव्य दानयोग्य स्वीक्षम्‌। तथापि 
तद्द्वव्यस्य दाने स्थादुययोग तदा तौ स्थातामतिघारी दानब्रतस्य। सचित्तद्रव्य न स्वीक्रियते साधुजनैस्तथापि 
यदि तत्र प्रमादेन श्रावकैरेव विधीयते तथा दातुविवेकाभावात्‌ तो तस्य स्थातामतिथिसविभागस्यातिचारी । 
अत्रापि सचित्तपदमुपलक्षणम्‌ । सचित्तवत्‌ अन्यानादेयपदार्थसयुकते भाजने निक्षपस्तथैव तेन भाजनेन पिघानश्व 
स्थादतिचार । दात्रा श्रावकेण खलु सविवेकेन भवितव्यम्‌ । विवेकाभावेनेव स्थादतिचाराणा सम्भावना । (३) 
परव्यपदेश यदृद्वव्य स्वस्य नास्ति तदपि साधवे यदि ददाति तदां तत्परव्यपदेशनामातिचार । अथवा स्वकीयमपि 
द्रव्य न स्वयं ददाति परान्‌ दानकरणे व्यपदेशयति स्वय तु कार्यान्तराणि करोति तदापि स्यात्परव्यपदेश । 
स्वस्थैव द्रव्यस्थ दानस्याघिकार न तु परस्वामिकस्य द्रव्यस्थ तथापि प्रमादत विवेकरहितभक्तितो वा तदाने 
स्यादतिचार । (४) अन्यदातु मात्सयेंग दानकरणमपि स्यादतिचार । स्वेच्छया सहजौदार्यपरिणामेनेव दान 
कत्तंव्यम्‌ । परासूयया परहीनताप्रदर्शनेन स्वोच्चताप्रकाशनाभिप्रायेण वा दान न स्याच्छुष्ठम्‌ । तस्मात्‌ यदि कश्चिदेव 
करोति तह स्थादतिचार । (५) समागताय पात्राय समये दान देयम्‌ । तत्रापि कार्यान्‍तरवृत्तितया भोजनादिद्रव्य- 
निष्पत्ती तन्निष्पत्तिकालपर्यन्त वा समय व्यतीत्य दानकरण कालातिक्रमनामातिचार स्यात्‌ । परव्यपदेशकालाति- 
क्रमस्थाने केनचिद्‌ ग्रथान्तरे अनादरेण दान दानस्य विस्मरण तद्विधेविस्मरण इति द्वावतिचारावुक्तौ | सर्वेथ्प्येते5- 
तिचारा दानक्तस्थ । सविवेफेन श्रावकेण खलु दान देयम्‌ | सप्तगुणसमाहितेषु श्रावकेषु न स्थादतिचाराणा सभावना। 
तथापि कदाचित्स्यात्प्रमादतस्तहिं ते दु खदा भवन्ति ततो भव्यैस्सदा ते त्याज्या ।२०१। 


इस अतिथिसविभाग क्रत्तमे पाँच प्रकारके अतिचारोकी सभावना भ्रथोमे बत्ताई गई है। उनकी 
ओर ही यहाँ आचार्यंका सकेत्त है कि वे अतिचार अविवेकपूर्ण होनेसे ब्रत्तके दूषक है, अत उनका 
फल दु ख ही है। यह समझकर उक्त अत्तिचार या उन जेसे अन्य भी अत्तिचार भव्य पुरुषोको नही 
लगाने चाहिए जिससे ब्रत निर्मल हो और उसके परमोत्तम फलको प्राप्त कर वे सुखी बन सकें। 
अतिचा रोका स्पष्टीकरण इस प्रकार है-- 


जिन कार्यके करनेसे मूलत ब्रत् नष्ट न होते हुए भी अशत्त खण्डित होते हो अथवा जिनसे 
ब्रत्तोमे दोषोत्पादन हो ऐसे कार्य प्रमादसे हो जाये त्तो वे अतिचार नाम पाते है। यहाँ अतिथिसविभाग- 
व्रतके अत्तिचार निम्न भाँति कहे गए है--(१) सचित्तनिक्ष प, (२) सचित्तपिधान । अर्थात्‌ सचित्त द्रव्य 
कमलपन्न या कच्ची सिदट्टेके वर्तत आदिसे भोजनयोग्य द्वव्यको रखकर दान देना अथवा उससे ढक 
कर रखे हुए आहारादि द्रव्यको दानमे देना उक्त दोनो अतिचार हैं। 


साघुजन सचित्त द्रव्य ग्रहण नही करते | वे यह देखने नही भाते कि आपने अपने विवेकसे कार्य॑ 
किया है या नही । वे आपके वचन पर भरोसा करके ही आहारको विशुद्ध मानकर आहारादि द्रव्यमेसे 
लेते है। यदि गृहस्थ उसमे भूल करे तो उसे अतिचारादि दोष है, साधुके लिए नही। साधुको यदि 
प्रतीत हो जाय तो साधु भी उस दोषके परिमाज॑नके लिए प्रायश्चित्त लेते हैं। अत्त* विवेकी श्रावकको 
इन दोषोसे बचना चाहिए। सचित्त शब्द भी उपलक्षण है। ये दोनो अतिचार केवल सचित्त द्रव्यके 
निमित्तसे ही नही हैं | किन्तु सचित्त जेसे अन्य त्याज्य पदार्थोके सपकसे सहित पदार्थोका दान भी उक्त 
अतिचारोमे सम्मिलित होगा। 


सचित्त दब्दकी व्याख्यासे इस समय कुछ विवाद खडा है। उसकी चर्चा करना अप्रासग्रिक 
नही होगा, अत विचार किया जाता है। वेसे त्तो सचित्तक्‌ अथ॑ सजीव है | '्रसादि जीवसहित 
र्५ 


१्०्ड श्रावकथमंप्रदीप 


पदार्थ भी सचित्त शब्द द्वारा कहे जा सकते हैं पर ऐसे सचित्तसे यहाँ तात्पर्य नहीं है। ऐसे सचित्तका 
त्याग तो श्रावकके पाक्षिक अवस्थामे ही हो चुका है। यहाँ सचित्तसे तात्पयं एकेन्द्रिय पच स्थावर जीव 
सहित पदार्थोकी सचित्त माननेसे है । 


वृक्षमे वनस्पत्तिकाय एकेन्द्रिय जीव है। यत्त उसमे एक ही जीव है भत्त उससे टूटे हुए पत्र या 
फलफूल आदि चाहे वे कच्चे हो या पक्के हो अचित्त ही हैं ऐसी मान्यत्ता इस काछमे उत्पन्त हुई है 
और यह मान्यता कुछ विद्वानों द्वारा प्राचीन एवं शास्त्रोक्त मानी जाने लगी है। यहाँ यह विचारणीय 
है कि क्या यह मान्यता आगमालुकूल है या नहीं। हमारी ( टीकाकार ) की समझसे सर्चित्तका 
उक्तार्थ सही नही है । वनस्पति वृक्षादि यद्यपि जीव एकेन्द्रिय से अधिष्ठित होते हैं तथापि उसके प्रत्येक 
पत्र पुष्प फलादिमे पुथक्‌-पृथक्‌ एकेन्द्रिय जीव होते हैं। वे वृक्षमे ही लगते है, इससे उन्तका पृथक 
अस्तित्व नही है, वे वृक्षके अग हैं, जेसे हमारे हाथ पैर वगैरह ऐसी मान्यता सही नही है । 
जब एकेन्द्रिय जीवके आागोपाग नामक्मंका ही उदय नही है तब वृक्षके पत्रफलादिकोको मनुष्यके 
हाथ-पैरकी तरह एक जीवके शरीरके अग मानना आगमविरुद्ध हे। दूसरी बात यह है कि जहाँ 
सचित्त निक्षेप नामक इस अतिचारका वर्णन है वहाँ उसकी व्याख्यामें पुज्यपादस्वामीने या राजवातिक- 
में भगवान्‌ अकलकदेवने “सचित्ते पद्मपत्रादो” ऐसा अर्थ किया है भर्थात्‌ सचित्त कमलपतन्र आवियें 
रखा हुआ आहार देना अथवा उससे ढका हुआ द्रव्य देना सचित्तनिक्ष पया सचित्तपिधान नामक 
अततिचार है, अतः इस व्याख्या के रहते हुए पद्मपत्र को सचित्त न मानना आमम विरुद्ध है | 
यदि वृक्षमें सलूग्स पत्रको ही सचित्त माना जायगा तो उक्त व्याख्याके अनुसार ये दोनो अतिचार 
सभव ही नही हैं। कारण यह कि यह सब विदित है कि कमल तालाबमें उत्पत्न होता है, अत. सरोवर- 
के जलके मध्यमें रहनेवाले सलूग्न पत्र ही सचित्त पत्र होगे ओर उस स्थानमें न तो श्रावक ही आहार 
देते खडा होगा भर न कोई मुनि सरोवरके जलके मध्यमे खडे होकर भाहार ग्रहण करने जाँयगे । उक्त 
सचित्त की व्याख्याके अनुसार तो सचित्त पद्मपत्रमे रखे या ढके हुए आहार सबन्धी अतिचार तब ह्ठी 
सभव होगे जब श्रावक और मुनि सरोवरके जलूसे घुसकर पद्मपत्रके पासज ँय और वहाँ वृक्ष छत 
पत्रमे ही आहार रखा जाय या ऐसी ही हालत्तमें उससे ढका जाय | दोनो बातें सगत नही हैं। इससे 
प्रतीत होता है कि अपने भोजन गृहमे छाए हुए कमल या केले भादिके पत्रमे यदि आहार रखा गा त्तो 
उसे सचित्त निक्षेपाहार मानना उक्त दोनो महान्र्‌ आचार्योको इष्ट है, इसलिए ही उक्तव्यास्या उन्होने की है। 
उक्त सान्यताका सक्षेपमे विचारकर हम आगे बढेंगे। इस मान्यताको लोक परम्पराका भी 
अनुमोदन प्राप्त नही है। जेन गृहस्थ न केवल दिगम्बर किन्तु श्वेत्तावर परम्पराम भी अष्टमी, चतुदंशी, 
दशलक्षणी पव॑, अष्टाह्लिका पर्व अथवा अन्य व्रतके दिनोमे हरी वनस्पति शाक आदिका भोजनमे उपयोग 
नही करते । यदि वह अचित्त द्रव्य माना गया होगा तो इस प्रकार की परम्परा न होती । हरी शाक 
फल भादिको सचित्त न माननेवाले कुछ विद्वानो और साधुओं द्वारा आजकल गृहस्थोकी यह कक 
जाता है कि तुम्हारा शाकाहारका ब्रत्तके दिनोमे त्याग मिथ्यात्ववर्धक है, आगम विरुद्ध है। भत्तः 
ब्रतमे भी शाकाहार किया करो, ऐसी विपरीत प्रवृत्तिको प्रोत्साहन दिया जाता है। किन्तु युक्ति, तक 
और भआगम प्रमाण के सिवाय परम्परा भी वस्तुके निर्णयमे प्रमाणभूत होती है। उस परस्तराम शाक 
आदि सचित्त ही माने गए हैं और इसीसे गृहस्थ ब्रतके दिनोमें उनका उपयोग नहीं करता | 
कोई-कोई साधुने तो ऐसा भी हंठ किया है कि जो गृहस्थ अष्टमी आदि प्व॑में हरित 2 
सचित्त मानकर न खायगा उसके हाथसे आहार ग्रहण नही करेंगे। साथुकी इस उनुचित अं तिर। 
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श्रावक धर्मसकटमे पड गए है। वे यह सोचने छगे कि यद्यपि पव॑मे हरित खानेमे आगम विरुद्धता है 
तथापि न खानेसे साधुके आहार नही होते तो भी एक महाच्‌ दोष है । ऐसे धर्म सकटमे प्राण अटक 
जाने पर कुछ सज्जन साधुके आहार न देनेके पापसे भयभीत हो सचित्ताहार पर्व॑मे करने लगे और 
कुछने आगम विरुद्धाचरणके भयसे ऐसा नहीं किया। भले ही वे उस साधुको आहार नही दे 
सके । उन्होने भाहार दानका सवरण कर लिया पर भआगम विरुद्ध मान्यत्ताकों स्थान नहीं दिया। 
विद्वज्जण और साधुगण उक्त विवेचत पर विचार करें और जो आपषंमार्गके अनुकूल हो उसे ही 
स्वीकार करें । 


(३ ) यदि दात्ता स्वाधिकृत द्रव्यको दूसरेको सौपकर भाप कार्यान्तरके लिए चला जाय तो यह 
परव्यपदेश नामक दानका तृतीय अतिचार है । अथवा परकोय द्रव्यको दानमे देवे तो यह भी परव्यपदेश 
है । वतंमानकालमे श्रावकजन फल भादि वस्तु या रुपया दूसरे श्रावकोको दे देते है । इस अभिप्रायसे 
कि वे वह वस्तु या उस धनसे द्रव्य खरीद कर मुनियोकों आहार दानमे दे दें। यह पद्धति सदोष है। 
दाता यदि ऐसे द्रव्यका दान देता है तो वह परव्यपदेद है । 


अनेक सज्जन दाता श्रावकको जो द्रव्य प्रदान करते है वे इस सकल्पसे देते हैं कि यह द्रव्य हम 
आपको मुनिदानके लिए देते हैं औौर गृहीता श्रावक ऐसे द्रव्यको ले लेता है। यदि उस वस्तुका जो 
फल या दूध आदिके रूपसे हो और यदि उस दिन साधु उक्त द्रव्योको आहारमे ग्रहण न करे तब ऐसी 
ददामे उस वस्तुका उपयोग कौन करे ? यह भी विचारणीय है | क्या दाता इस त्तरह सकल्पत द्रव्य- 
को अपने उपयोगमे लछानेका अधिकारी है, कदापि नहीं। ऐसा करनेसे वह अनधिकार परद्रव्यका 
उपभोग करनेके कारण अपने ब्तमें दोष लगायगा क्योकि इस पद्धत्तोिसि उसका उपभोग ब्रत्ती श्रावकको 
भी हो जाता है, अतः न त्तो ऐसे सकल्पसे द्रव्य देता चाहिए और न लेना चाहिए। यह निर्माल्यकी 
तरह है । 


गृहस्थ यदि देता ही चाहे तो श्रावकको ही सकल्प करके दे दे। गृहीता श्रावक उस द्रव्यका 
स्वामी बन जाने पर उस द्रव्यको दानमे भी दे सकता है और स्वय भी उसका उपयोग कर सकता है | 
ऐसी स्थितिमे फिर किसी भी प्रकारके दोषकी सभावना इस सम्बन्धसे नही रहती । वस्तु देनेवाका श्रावक 
अपने मनमे भी यदि सकलप रखेगा कि यह हम मुनिदान हेतु दूसरे श्रावककों दे रहे है तब यदि वह 
मुत्तिदानमे नही लग सकी तो उसे दु ख होगा। इसलिए इस सम्बन्धसे मन सकल्प भी उचित्त नही है । 

(४ ) मात्सयं--वह दोष है जो गृहस्थको स्वेच्छासे दान न देने पर भी दुूसरेकी ईर्ष्यासे उसके 
दान देनेपर होता है। अनेक श्रावक अपने अन्य सहधर्मी भाइयोको दान देते हुए देखकर उत्साहित होकर 
स्वय दानमे प्रवृत्त होते हैं, उनको यह अत्तिचार या दोप नही है | जो श्रावक देना नही चाहते पर'अपने 
प्रतिपक्षी दूसरे श्रावकको दान करते देख और उसकी कीतति बढते देखकर उसे नीचा दिखानेके अभिप्राय- 
से उससे बढकर दान देनेको प्रस्तुतत हो जाते हैं उनका यह भाव मात्सय॑ नामा दोष है। इस प्रकारका 
दान यद्यपि दानकी पद्धत्तिसे दिया गया है तथापि मूल भावनामे ईर्ष्या होनेसे दान सदोष है। 

( ५) कालछातिक्रम--समय पर दान न देकर असमयमे देना। आहार निमित्त साधुके आने व 
उसके प्रतिग्रहण कर लेनेपर आहारादिके तैयार होनेके लिए समय देनेके अभिप्रायसें अथवा स्वयकों 
अन्य कार्यकी आवश्यकत्ता होनेके कारण साधुके पूजनादि कार्योमे इत्तना समय लगा देवा कि जिससे 
भाहारका काल उल्लघन हो जाय तो यह कालात्तिक्रम नामका पाँचवाँ अतिचार है| 


भनादरसे दान देना, तथा दान देनेकी विधि, समय, योग्यत्ता और चिशुद्धि आदिको भूल जाना 
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भी दानके अतिचार हैं। इनका भी उल्लेख परव्यपदेश और कालातिक्रमके स्थानपर किन्ही आचारयोने 
किया है। दानके वे भी भत्तिचार हैं । 

विवेकी श्रावक दाताके सप्त गुणोको घारण करके दान दे तो उक्त अतिचारादि दोष प्राप्त नही 
होते । ये दोष दाताके लिए दु खदायक हैं, अत्तः दानके पूर्ण फलको प्राप्त कर जो सुखी बनता चाहते 
हैं उन्हे भत्तिचारादि दोष दूरकर ब्रतोको निर्दोष बनाना चाहिए | आह्यारदानकी प्रधानतासे कहे गए 
इन अतिचारोकी ओषधि, आवास और शास्त्र दानमे भी यथायोग्य रीतिसे सभावना कर उनसे 
बचना चाहिए ।२०१। 

उपसंहार 
दादशब्रतचिह्नानि तदतीचारकाश्च ये। 


ज्ञातास्ते बद में शेपग्रतिमालक्षणं शुरो ॥ 
है गुरुदेव | श्रावकके १२ व्रतोका स्वरूप तथा उनके अत्तिचार मैने अच्छी तरह ज्ञात कर लिए 
हैं । अब श्रावककी शेष ९ प्रतिमाओका क्या स्वरूप है, तथा उनकी परस्पर क्या विशेषता है, कृपाकर 
मुझे बतावें। 
तृतीय सामायिकग्रत्तिमाका स्वरूप 
( वसन्‍्ततिलका ) 
त्यक्त्था कपायनिचयं समतां विधाय 
गुद्धात्मधर्मविषये. सुखदे. स्वभावे । 
चिह्र॒पचेत्यनिलये. निवसेत्सदा यः 
सामायिकप्नतिमया स विभूषितः स्थात्‌ [[२०२॥ 


त्यकत्वेतयादि:--श्रावकस्य अष्टौ मूलगुणा द्वादण्षोत्तरगुणाइच सन्ति । सर्वेषामप्येतेषा स्वरूप निरूपित 
प्राक्‌ । 

अन्न प्रदत “यद्यपि ब्रतप्रतिमाया दादश उत्तरगृणा सन्ति तथापि तृतीयादिश्रतिमासु कानि तानि ब्रतानि सन्ति 
यत॒ प्रतिमाभेद स्यात्‌ ? द्वितीयाप्रतिमायामपि सामायिकरशिक्षात्रतमस्ति तदेव सामायिक तृतीयप्रतिमायामस्ति न 
किंचिदल्तरमनयो । कस्मात्‌ तहिं प्रतिमाभेद क्रियते ? इत्यत्रोत्तरयति--द्वितीयप्रतिमाया ये द्वादशोत्तरगुणा कथिता 
तेषु पण्चाणुन्नतानि तु ब्रतरूपाणि निरतिचाराणि सन्ति शेषाणि सप्त शीरूरूपाणि सन्ति न प्रत्तत्पाणि, तैषा ब्त- 
ख्पत्व तु तृतीयादिप्रतिमास्वेव | इृदमेव तयोरच्तरम्‌ । सामायिकस्य स्वरूप सामायिकदिक्षान्नतस्वरूपणे प्रतिपादितय । 
तदेव सामायिक अभ्यासरूपेण प्रात साय वा उभयोरपि कालयोर्वा कालत्रयेपु प्रात मध्याह्नसायन्तनेषु वा द्वितीय- 
प्रतिमाया क्रियते । सामायिकस्य काल” जघन्यो धटिकाद्य मध्यमो घटिकाचतुष्टय उत्तमस्तु घटिकापदकमस्ति । 
इत्यस्यायमपि अर्थ यत्‌ एकवारमेव क्रियते तदा तत्स्यात्‌ घटिकाहयपर्यन्तम्‌ । प्रात सध्यायाद्व द्विवार यदि सामायिक 
क्रियते तदा तत्स्याद्‌ घटिकाचतुष्टयपर्यन्तम्‌ । सन्ध्यात्रयेशप यदि सामायिक कुर्यात्‌ तदा तत्स्याद्‌ घटिकापटुकपर्य- 
न्तमू । अथवा प्रात घटिकाह्य चत्ुष्टय पटक वा तथैव मध्यान्हे सध्याकाले च क्रियमाणे जघन्यमध्यमोत्तमरूप 
सामायिक स्पात्‌ । सामायिकप्रतिसाया न्यूनत घटिकाद्रयपर्यन्त उत्क्ृष्टतस्तु घटिकापटूकपर्यन्त सन्ध्यात्रये्धप करणी- 
यम्‌ । ततम्रैव सामायिक निरतिचार ब्रतरूपम्भवति । तस्मात्‌ कपायविपयेम्य स्वात्मान नियम्य इष्ठानिष्टवुद्धि 
परित्यज्य समभावमज्ोकृत्य योग्यकाले योग्यक्षेत्रे योग्यासने सर्विनयेन शुद्धेन मनसा कायेन वचसा चे सुखदे स्वभावे 
शुद्वात्मधर्मविपये चिद्रृपत्ैत्यनिलये सदा यो निवसेत्‌ स सामायिकप्रतिमया विभूषित स्थात्‌ ।२०३। 
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श्रावकके १२ ब्रत्तोंम सामायिकरशिक्षाव्तत्त है, यह ब्रत्त द्वित्तीय प्रत्तिमामे श्रावक हारा धारण किया 
गया था त्तथापि वहाँ यह जीलरूप था। क्रत्तप्रत्तिमावाला सामायिक करनेकी आदत डालता है, अभ्यास 
करता है और उसके अतिचारोको भी बचानेका प्रयत्न करता है त्थापि यह कठिन ब्रत है भत्त अतिचार 
लग ही जाते है। इस प्रतिमामे यह करत सात्तिचार ही हो सकता है निरत्तिचार नही । 


सामायिकका समय प्रात , मध्यान्ह और सायकाल हैं। तीनो कालोमे कमसे कम २ घडी, मध्यम 
रीतिमें ४ घडी और उत्तम रूपमे ६ घडी सामायिक करना चाहिए। कोई कोई ऐसा कहते हैं जो 
सामायिकका काल मात्र २ घडी ही है। जो ब्नत प्रतिभाधारी केवल प्रात्त काल ही सामायिक करते है वे 
२ घडी काल मात्र करनेके कारण जधन्य सामायिक करते हैँ। जो प्रात' साय दोनो कालोमे करते हैं वे 
मध्यम ४ घडी सामायिकवाले है। इसी प्रकार त्तीनो सख्याओमे दो दो घड़ी सामायिक करना ६ घड़ी 
समयवाली उत्तम सामायिक है । सामायिक प्रत्तिमावाला उत्तम सामायिक ही स्वीकार करता है, न कि 
सध्यम या जघन्य । ब्रत प्रतिमावाला क्रमश जघन्य मध्यम और उत्तम सामायिकका अभ्यास करता 
है। उभय व्याख्यानोका निष्कर्ष इतना है कि सामायिक प्रतिमामे सामायिक शिक्षा ब्रत्त पृर्णंताको प्राप्त 
होता है। द्वितीय प्रतिमामे यह केवल अभ्यासात्मक है अत. अतिचारादि दोष उसे प्राप्त हो जाते हैं । 


सामायिक प्रतिमावान्‌ जो एकान्‍्त हो, जन सपक रहित हो, जीवजन्तुकी बाधा रहित हो, भत्ति 
शीत या अति उष्ण न हो ऐसे योग्य क्षेत्रमे योग्य काका विचारकर खड्गासन या पद्मासनससे अथवा 
अधंपद्मासचनसे अत्यन्त विनय भावसे पचपरमेष्ठीकी भक्तिको हृदयमे धारणकर उत्तके आदशंपर पहुँचने 
की भावना रखता हुआ मान्तसिक वाचनिक तथा कायिक प्रवृत्तियोकी चचलताको रोककर उन्हे स्थिर 
कर स्वात्मध्यान करता है | 


सुखमे दु खमे, धनिकता और दरिद्वतामे, मृत्तिका और रत्नमे, शत्रु और मिन्रभे, इष्टके सयोग 
मे और उसके वियोगमे, महलमे और स्मशानसे, निन्‍दा करनेवालेमे और अपनी प्रशसा करनेवालेमे, 
अपनेको मारनेवालेमे और अपने पर शस्त्र प्रहार करनेवालेमे प्रत्येक विरुद्ध स्थितिके रहते हुए भी 
जो अपने को समान बुद्धिवाला बना सकता है वही सच्चा सामायिकी है। ऐसी समता बुद्धिका निवासी 
ही विषय कषायोसे अपनेको बचाकर शुद्ध चिन्मय स्वात्ममन्दिरका प्रत्तिष्ठित देवता है। वही सवर और 
निजेराको प्राप्तकर मोक्षका अधिकारी है। निगम्नेन्थ दिगम्बर साधु ही इस खड्गधारावत्‌ कठोर ब्रत्तके 
सच्चे स्वामी हैं। बिना सामायिकके मुक्ति प्राप्त नही होती । जितने भी ब्रत्त हैं उन सबका एकमात्र 
उद्देश्य समत्ता भावकी प्राप्ति ही है। यद्यपि साधु प्रतिसमय अपने परिणाम ऐसे ही समता रूप रखते हैं 
तथापि उस भावनाको उन्नत्त बनानेके लिए सध्यात्रयमे सामायिक करते है। 


गृहस्थ भी देशक्रती है और महाव्रत्तका अभिलाषी है भत्त उस महत्त्वशाली अवस्थाको प्राप्त 
करना चाहता है। इस हष्टिसे वह इस प्रतिमामे नियत काल त्तक उसे स्वीकार कर उतने समय महाक्नत्ती 
की तरह विशुद्ध परिणामवाल्ता बच जाता है। द्वित्तीय प्रतिमावाछा इस ब्रतका भारभ करता है तथा 
तृतोय प्रतिमामे त्तथा उससे आगे आगे की प्रतिमाओमे उस ब्रतका पाछन करते हुए वृद्धि होती है, भौर 
तब दिगम्बर मुनि अवस्थामे उसका पूर्णरूप प्राप्त करने की योग्यत्ता आत्ती है। 

सन वडा चश्चल है। अनादिसे बिगडे हुए सस्कार इस पर है। उन सस्कारो को दूर कर वायु- 
वेगसे भी अत्यन्त चब्चछ और बिजली की चमकसे भी अधिक परिवतंत्शीरू उस मानसिक वृत्तिको 
सुसस्कारोसे सस्कारित करना बहुत कठिनत्तम काय॑ है। यही एक मात्र काय॑ है जिसकी सिद्धिके लिए 
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28 जीवनभर प्रयत्न करते हैं। अनेक प्राणियोने तो अनेकानेक जन्मोमे मुनिन्नत धारण कर इस पर 

गा 2 किया है तब कही जाकर सफलता पाई हैं। अनेक इतने प्रयत्नो पर भी सामायिक को प्राप्त 

के की पा । इस प्रकार के मात्र लक्ष्यभूत सामायिक की प्राप्तिके लिए बहुत साववानीके 
प्रतिमावानु गृहस्थ नियत समय तक प्रतिज्ञा बद्ध 

सप्त शीलोसे सामायिक शील यहाँ पूर्ण होता है। शक य 


पूर्व या उत्तर मुख होकर खडे होकर नमस्कार मन्त्रका चौबार स्मरण कर उस दिशामे होनेवाले 
केवली, श्रुतकेवली, आचाय॑, उपाध्याय, साधुजन, जिनमन्दिर, जिनतोथथ, चरणचिहक्न और भगवानके 
समवसरण आदि भगरूमभृत वस्तुओको बारबार स्मरण कर प्रदक्षिणात्रयके प्रत्तीक तीन भावतं पूर्वक 
उन सबको प्रणाम करे। ऐसा ही चारो दिशाओमे करके पुत्त पू्॑ या उत्तर मुख हो जाय जैसा पूर्व॑मे था। 
इसके बाद त्रिलाकमे स्थित पचपरमेष्ठीका तथा कृत्रिम अक्ृत्रिम चेत्यालयोका, त्तीर्षोका, समवसरणादि 
समस्त धामिक स्थानोका स्मरणकर उन्हे प्रणाम कर बैठ जाय अथवा खडे रहकर सामायिक करे । 


स्व प्रथम अपने जीवनकालके या देनिक जीवनके पापों और अपराधोका विचार कर उनकी 
आलोचना करे। भगवानुसे कृत कर्मेके लिए क्षमा याचना करे | इसके वाद आगे कभी ऐसे पाप का 
अपराध मे न करूँ ऐसा विचार कर उनका त्याग करे। इस त्तरह प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान विधिको 
करके विषय कषायोकी चिल्तासे सब प्रकारसे मुक्त होकर समता भावका आसेवनकर स्वात्मावलबियो व 
श्रेष्ठ पञ्न परमेष्ठियोकी वन्दना करे व उनके गुणोकी स्तुति करे । ऐसा करते करते व ससारकी दशाका 
विचार करते करते बारह भावनाओका आलबनकर शरीरसे भी ममत्व त्याग स्वात्मध्यानका अभ्यास 
करे | इसका नाम सामायिक है। पश्चनमस्कार मन्नका जप, सामायिक पाठ वाचन, भन्‍्य कविक्षृत स्तुतिया 
व वन्दनाके पाठ ये सब उक्त कार्यके लिये आलबनभूत हैं। इनका आश्रयकर अपने मूलोद्देश्यकी 
पूत्ति करे । 
इस त्तरह सामायिक प्रतिमाका स्वरूप है। यह ब्रती पूर्वोक्त पाँच अतिचारोका बचाव तो करता 
ही है साथ ही सामायिकमे और भी अनेक दोष आ जाते हैं जिनको ३२ दोषोमे नियुक्त कर उनके 
त्यागका उपदेश दिया गया है उनसे बचनेका भी प्रयत्न करना चाहिये । यही बात भाचार्य भागे प्रति- 


पादन करते हैं ।२०२। 
( अनुष्ठुप्‌ ) 
द्वात्रिशदृदोपा! कथिताः सामायिकविनाशकाः । रे 
त्याज्या; र्वात्मा यत॒ स स्याच्छुद्धचिदरपनायकः ॥२०३॥ 
हात्रिदादित्यादिः--सामायिकस्य विनाशका द्वार्त्रिणद्योपा सन्ति | तथा ते सति न किचिदुत्तम फछ 
भवति । अनादरात्‌-नार्वात्‌-कीतिसपादतामभिलाषात्‌ू-परपीडामवगणय्य-कायमस्थिरीकृत्य-वक्रमुखेत-सं कु चितश- 
रीरेण-ऊर्ष्वाघोभागसचलनेन-दुष्टपरिणामसहितेत-आगमास्तायविरुद्धेन-सभयेन-नछानिस हितेन-स्वबुद्धिविद्याघनगौ र- 


बमनुभवता-ज्ञानकुछोच्चत्वमनुमवता-चौरवत्‌ प्रच्छन्‍्तरूपेण-सामायिककालमु ल्‍्लध्य-भयोत्पादककर्मणा-सावद्यवचनो- 
ध्चारणपुर्वक-परनिन्‍्दया-भ्रूयु ग-चालयता-सकोचयता वा यत्र तत्रावछोकयता-स्थानश्रतिडेखनमछत्वा-च अव्यस्थित- 


मनसा-यत्किचिदपि विचारयता-गुनगुसेति यत्किचिदपि उच्चारयता-मेकवत्‌ भध्ये मध्ये उच्चैवच उच्चारयता- 
विस्मृतितया खण्ड पाठमुच्चारयता-वा लौकिकवाछायुक्तचि त्तेन-यद्वा तद्ा सामायिक न करणीयम्‌ । तथाकरणे तस्य 


हा 


नेष्ठिकाचार १९५, 


किचिदपि साफल्य मे भवति । निर्दोषसामायिकेन कर्मणा आख़वों न भवति, सवरपुरस्सर निर्जा भवति सवर- 
निर्जराम्यामेव मुक्ति्मवति तस्मात्‌ भवदु खभीतेव सादर यथासमय विशुद्धपरिणामेन प्रमावरहितेनेव सामाणिक 
प्रीतिपूर्वक कर्तव्य यत स आत्मा शुद्धचिटरूपतायक स्थात्‌ ॥ २०३ ॥ 


सामायिकमे ३२ प्रकारके दोषोकी सभावता शास्त्रोमे बताई गई है। अनादरसे, गव॑युक्त, दूसरोंसे 
कीति मिले इसलिए, दूसरोको पीडा उत्पन्न करते हुए, अपने दरीरकों स्थिर त रखकर, अग तखाचर 
करते हुए, तिरछे मुखसे अथवा सकुचित शरीरसे, ऊँचानीचा शरीर करते हुए, दुष्परिणामोसे, आम्नाय- 
विरुद्ध, भयसहित, ग्लानिसहित, या अपने बडप्पनका अनुभव करते हुए अपनी उच्चजाति कुलका गौरव 
समझते हुए और चोरकी तरह छिपते हुए, सामायिकके कालका उल्लघन कर सामायिक करना उचित 
नही है । इसी तरह दुर्वंचत, पापवचनोच्चारण पूर्वंक, परनिन्‍्दावचन उन्चारण पुवेक, भौंह चढाकर या 
सकुचितकर, स्थानकी शुद्धि न करते हुए भी चारो दिशाओमे दृष्टि फेरता हुआ सामायिक न करे | 


अव्यवस्थित चित्तसे अथवा जो समय पर मनमे आवे उसका विचार करता हुआ, चाहे जो कुछ 
बोलता हुआ, गुंगेकी तरह गुन्तगुनाता हुआ, मेढककी तरह बीचमे जोर जोरसे चिल्लात्ता हुंभा, 
विस्पुतिके कारण अजुद्ध तथा खडित पाठ पढता हुआ लोकिक लाभकी इच्छासे जो सामायिक करता 
है उसकी सामायिक सदोष होती है। उक्त ३२ दोषोको तथा इसी प्रकार के अन्य दोषोको जैसे 
सामायिकमे अँगडाई लेता, हाथ पैर पसारना, अगुली चटकाना, नख तोडना, त्ताली बजाना, चुटकी 
बजाना, लवगादि चबाता, शारीरिक श्यूगार व वस्त्रोकी सम्हाल पर बारबार ध्यान देना, असुयासे 
किसीका बुरा चिस्तवन करना, किसीको अनिष्ट कार्य करते देख चिच्तित होना, क्रोध करना और 
सामायिकके बाद अमुक कार्य करूँगा ऐसी चिन्ता करना इत्यादि अनेकानेक दोष सामाझिकमे प्राप्त 
होते हैं उससे बचना चाहिए । 


साम्रायिक सब प्रकारसे अपनेको सकोचकर आत्मध्यानमे अपनेको लगानेका कठिनतर कार्य॑ 
है। अनादि कालीन रागद्वेषके सस्कार बिना कारण भी प्रति समय सामने आते रहते हैं। व्यवहारमे 
यदि कोई यात्राकी तैयारी कर रहा है तब उसमे व्यस्त होनेसे अन्य इन्द्रियोके विषयोको उक्त समय भूछ 
जाता है इसी प्रकार जब नाटक देखता है तब कर्ण और तेत्रके विषयोके सिवाय स्पर्शन रसन और 
प्राणके विषयोकी ओर चित्तवृत्ति नही जाती । पर सामायिकके समय चित्तके घोडेको दौडनेके लिए खुला 
मंदान है अत साधारण समयकी अपेक्षा वह न जाने कहाँ-कहाँकी दोड लगाता है । इसलिए अत्यन्त 
सावधानीके साथ अपने मन, वचत और कायको स्थिर करके अपना उपयोग ध्यानसे छगाना चाहिए। 
सामायिक सवर और निज॑राका कारण है। निज॑रा और सवर ही मुक्ति प्राप्तिके हेतु हैं, अत ससारके 
दू खसे जो भयभीत है उन्हे आदरसहित, निराकुलतासे, विशुद्ध परिणाम बढाते हुए प्रमाद रहित होकर 
तथा अत्यन्त सावधानीसे सामायिक करना चाहिए। 


सामायिक प्रतिमावानके लिए सामायिकका कार्य मुख्य है। सामायिकके समय उसकी स्थिति 
महाव्रत्तीकी है। उतने कालू तक आचार्योने उसे उपचार से महाव्नती ही कहा है। शिक्षात्रतके नाते ही 
यह मुनिन्नतकी शिक्षा देनेवाला ब्रत्त है। इसलिए इसमे श्रावकको यह समझ कर बैठता है कि में इतने 
समयके लिए भुति हू। मेरे पाँचो पापोका यद्यपि पूर्णतया त्याग नही है तो भी सामायिकके कालत्तक में 
सर्वदिशाओसे आवागमनका तथा पाँचो पापोका स्वथा त्याग करता हूँ। दुष्टविचारोका, दुष्वचनोका तथा 
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कार्य सबधी अन्य सम्पूर्ण कार्योका मुझे त्याग है। मुनिके समान ही साम्यभावके धारक उस श्रावकके 
सामायिक कालमे यदि चोर चोरी करता हो, पुत्र मरणको प्राप्त हो जाय, स्त्रीवियोग हो जाय, गृह दाह 
हो जाय, कठिनतर उपसर्ग सामने आजाय, चज्भपात हो जाय भौर सर्पादि दुष्ट जन्तु शरीरपर भा 
जाय तो भी सामायिकसे विचलित नही होता | 


विचलित ते होने का यह भर्थ है कि वह चित्तमे विकल्प उत्पन्त नहीं करता | वह धन कुटुब 
और विषयोसे तथा शरीरसे भी उतने काल निर्मोही है। स्थिति त्तो यथार्थमे ऐसी ही होनी चाहिए । 
तब ही भनास्रवण अर्थात्‌ सवर और निर्जरा होती है | 


सामायिक एकान्‍्तमे, जनकोलाहलूशून्य और बाधा रहित स्थानमे करनी चाहिए । इस नियमका 
तात्पय ही यह है कि चित्तकी चञझ्चलताके कारण पहले ही दुर करदे | फिर भी यदि उक्त कारण आ पढ़े 
त्तो चित्तको ग्लानियुक्त न करे। स्थान छोडे नही, शरीर मोडे तही । कठिनसे कठिन हानिको समत्ता 
पूर्वक सह ले । 

इस समय एक प्रश्न उन्पन्त होता है कि अनेक प्रतिभावाच्‌ सज्जन जो त्तीसरी प्रतिमाके धारी हैं 
अथवा उससे भी अधिक प्रतिमाओका पालन करते हैं, ग्यारह॒वी प्रतिमा धारण कर जिन्होने क्षुल्लक 
व्रत भी धारण किए हैं अथवा ऐलक हैं, आायिकाएँ या क्षुल्लिकाए हैं अथवा दिगम्बर मुनि हैं। इनमे जो 
रेल, मोटर, वायुयात्र आदि द्वारा यात्रा करते हैं वे सामायिक उन सवारियोमे ही करते हैं या समय 
चले जाने पर किसीभी अन्य समयमे सामायिक करते हैं सो यह उचित्त है या नही । 


उत्तर इसका सहज है । यह प्रश्न ही इस बातका सूचक है कि सामायिकके स्वरूपको देखते 
हुए यात्रामे (रेल मोटर आदिमे) सामायिक नहीं हो सकती और चूँकि ज्ञानवाध विद्वान त्यागी वर्ग भी 
रेलमे सामायिक करता है तब उसके परिणाम स्थिर कैसे रह सकते हैं। 


यथाथँमे सामायिक प्रतिमावालेको अपनी सामायिकको प्रमुख मानकर अन्य कालमे ही रेलयात्ना 
आदि करनी चाहिए। भले ही ऐसा करनेसे समय अधिक छगे, मार्गमे उत्तर जाना पडे, कुछ पैदल 
यात्रा भी करती पडे। यदि इतना त्याग भी मनमे न आया हो तो सामायिक प्रतिमा या आगेकी 
प्रतिमाएँ स्वीकार नही करनी चाहिए। 

जिस ब्रतको पालन करनेकी सामथ्यं न हो उसे अभिमानसे, छौकिक कीतिकी अभिलाषासे 
अथवा तात्कालिक उन्नत भावनासे धारण कर लिया हो तो उसका यथोचित्त निर्वाह करना ही अपने 
लिए श्रेयस्कर है । यदि पालन करता शक्‍्य न हो तो जितने ब्रत्तोका निर्दोष पालन हो उत्तनी ही 
प्रतिमाएँ रखनी चाहिए | शेषकी भावना रखनी चाहिए । 


ऐसा करनेसे प्रतिज्ञा भग होगी, अत ऐसा उपदेश देना कार्यकारी नही है ऐसी आशका यहाँ हो 
सकती है। इसका समाधान यह है कि जो कोई ब्रती व्रत पालना चाहता है और कोई उसे ब्रत त्यागका उपदेश 
देते हैं तो उपदेशक अवद्य पापी है। ऐसा उपदेश 'पापोपदेश' होगा, तथा इूसरोको ब्रत अ्ष्ट करानेका 
महात्‌ दोष उपदेष्टाको लगेगा। यहाँ यह स्थिति नही है | स्थिति यह है कि भावनावश या दुमविन्ावश 
किसीने प्रतिमा ग्रहण कर लो है और वह उसका निर्वाह नही कर रहा है तो उसके लिए 
प्रथम उपदेश तो यही है कि उसे हर प्रकारकी शक्ति लूंगाकर अपनेको क्नत्तके वास्तविक रूप पर ले 
आना चाहिए | इतनी प्रेरणाके बाद भी यदि कोई ब्रत नही पालता है, केवल त्रतकी खोल भीढ़े है, 


नेष्ठचिकाचार २०१ 


तब उसे यह उपदेश हो दिया जा सकता है कि इस झूठी खोलको ओढकर दूसरोको धोखा न दे और 
अपनेको कूपमे न ढकेल । इससे जिनमार्गकी अप्रभावना भी होती है। इसलिए यदि कोई अपनी शक्ति 
और परिणाम विशुद्धिके अनुसार क्रतोका (प्रतिमाओका) पार करेगा त्तो जितना पाछन करेगा 
उत्तना लाभ मिलेगा। यद्यपि पूर्व ब्रतका यह भग होगा और ब्रत भंगका दोष उसे आयगा, पर वह 
तो इससे पूर्व भी आता था, क्योकि ब्रत त्तो उससे पछता नही था, केवल उसका ढोग ( वेष ) था। 
इस मिथ्या वेपसे वह भी धोखे मे था और दूसरे भाइयोको धोखा देता था। इस मायाचारीसे वह बच 
जायगा। अत विशेष कहनेसे क्या ? मिथ्या वेष रखकर ऊँचा बतानेकी अपेक्षा नीचा भेष रखकर 
शक्तिके अनुसार ऊँचा ब्रत पालना उत्तम है। इससे व्यक्तिको तो दोष होगा पर उसे मार्गंको दृषित्त 
करनेका जो महान्‌ पाप है वह न होगा। 

रेल, मोटर आदि सवारीमे बेठकर सामायिक करना किसी भी प्रकार सभव नही है | मात्र समय 
पर उसकी यादगार है। यदि येन केन प्रकारेण भी सामायिक कर सकता नहीं तो पछताता है।नत्तो 
वहाँ एकान्त है, न योग्य क्षेत्र है और न स्थिरता है । जहाँ सामायिकमे दरीरका भी हलन चलून करता 
निषिद्ध है वहाँ सामयिकी मजेमे सवारीपर सवार हो सैकडो मील चला जा रहा है । स्त्री पुरुष बच्चोका 
सघष होता जाता है। सामानका परिग्रह साथ है उसे कोई ले न जाय यह चिन्ता है। टिकट कलेक्टर 
मागने आ जाय तो धर्मंसकट है। स्टेशन पास आ रहा हो तो जपने या पाठ पढने की अतिशीक्रता है। 
ऐसा कोई दोष नही जो न लगता हो | दोष लगना तो दूरकी बात्त है वहा तो सामायिक ब्रतका 
पालन ही नहो है । 

जो ब्रत प्रतिमाधारी हैं जिन्हें सामायिक सातिचार है वे भी रेलपर सामायिक नही कर पाते हैं । 
उन्हे समय पर केवल स्तुति वन्दता आदि पाठके द्वारा सामायिकके कालको उत्तम रीतिसे व्यतीत करना 
चाहिये और यात्राकी समाप्तिके स्थानपर योग्यत्तानुसार सामायिक करना चाहिये । यद्यपि ऐसा करेसे 
कालका उल्लंघन होगा और यह अतिचार होगा तथापि प्रसगत' भतिचार ब्रत प्रतिमामे लग सकता है 
इसीलिए उसके ये ब्रत निरतिचार नही हो सकते । इन अतिचारोसे रहित सामायिककी प्राप्तिके लिए यह 
तीसरी प्रतिमा है। यहा भी यदि जानबूझकर यात्राको प्रमुख काये मानकर त्रत्तको गोणकर दोष लगाए 
जाय तब तीसरी प्रतिमाका वर्णन ही व्यथे हो जायगा। 


साराश यह है कि विवेकसे ही कार्य करना श्रेयस्कर है। अन्यथा हानिप्रद भी है। ऐसा नही है 
कि जितना सघे उतना अच्छा । यदि ऐसा ही है तो उच्च भेषकी घोषणा नहीं करनी चाहिए, जो बने 
सो ही पालन करे। कोई आपत्ति नही है। इस प्रकार त्तीसरी प्रतिमाका स्वरूप है। उसका यथोचित 
निर्वाह करनेवाला ही उसके वास्तविक लाभको प्राप्त कर सकता है ।२०३॥ 

प्रोषधोपवास नामक शीलकब्नतकी पूर्णता चतुर्थ प्रोषधोपवास नामक प्रतिमामे होती है, भत्तः 
उसका स्वरूप कहते हैं-- 


( बसन्तत्तिलका ) 
त्यक्त्वा कपायविषयान्‌ गृहकमंसक्ति । 
भक्ति प्रमादजननीञ्च चतुर्विधां या | 
कुनंक्च परवेदिवसेषु सदोपवासं | 


नून्त चतुर्थश्रतिमाम्तुपालुकः स। ॥२०४॥ 
२६ 


२०२ श्रावफर्षर्मप्रदीप 


त्यक्त्वेत्यादि'--सप्तणीलेपु शिक्षात्रतेपु वा मुनिव्नतशिक्षाराधनार्थेपु प्रोपधोपवासब्रतस्थ निरूपण कृतम्‌ । 
यत्पाक्‌ प्रोषधोपवास ब्वतप्रतिमाया शीलरूप आसीत्‌ स एवं चतुर्थप्रतिमाया ब्रतरूपो5स्ति । अश्रेव तस्य परिपूर्णता 
भवति । ब्रतेस्मिन्‌ पर्वदिवसेपु अष्टम्या चतुर्दद्याश्व कपायविपयान्‌ क्रोधाहड्भरकपटलोभादिकान्‌ पम्चेन्द्रियविपयान्‌ 
गृहकर्मसक्ति व्यापाराद्यारम्भार्साक्त प्रमादजननी चतुविधा भुत्तिश्व त्यवत्वा थ. सदोपवासमुत्तममध्यमजधन्यभेदगर्भ 
यथानियम कुर्वन्नास्ते स नृन चतुर्थ प्रतिमात्रत्पालक स्यात्‌ । प्रोपधोपवासस्य श्रयो भेदा प्राक्‌ श्रतिपादिता एवातो 
नेह प्रतन्‍्यते । उप-समीपे स्वात्मनि निवास स्यथादुपवास । स्वात्मध्यान स्वस्थैवालम्बन स्वोद्वारस्येव चिन्तन 
स्वात्मभिन्नशरीरचिन्तापरित्याग पश्चेन्द्रियविषयचिन्तात्याग कपायनिमित्तभृतार्थचिन्तापरित्याग गृहोद्योगारम्भ- 
योरपि चिन्तापरित्याग कौदुम्बिकमोहविराग समताभावदच चतुर्थप्रतिमाया नियमेन स्थादिति तात्पर्यमू ] २०४ । 


पहिले ब्रत प्रतिमामे सामायिक शीलकी तरह शिक्षात्रत्तोमे प्रोपषोपवास भी एक शील रूपसे 
वर्णित किया है। उस ब्रतका प्रारभ यद्यपि ब्रत प्रतिमामे ही हो गया है तथापि उस ब्रतकी परिपृर्णता 
अर्थात्‌ निरतिचार आवद्यक परिपालन इस प्रत्तिमामे होता है। वहाँ यह ब्रत अभ्यासरूपमे था, भत्त 
अतिचारो की सभावना थी, यहाँ चतुर प्रतिमामे अब वह ब्रतरूपताको प्राप्त हो जाता है, अत उसका 
निरतिचार प्रतिपालून इस प्रतिमामे आवश्यक है । 


यह बताया जा चुका है कि श्रावकके उत्तर ब्रत कुल १२ हैं। जिनका प्रारम्भ द्वितीय प्रतिमामे हो 
जाता है | किन्तु उन ब्रतोकी पूर्णता वहाँ नही होती है | वहाँ केवल पञ्चाणुत्रत निरतिचार पालन होते 
है। शेष सात उत्तरगुण शीलब्रत हैं भर्थात्‌ ब्रती उन्हे अपने अभ्यासमे लेता हैं और तद्गूप अपने स्वभाव 
को बनाता है। इस प्रयत्नमे अलभ्यासके कारण कभी अतिचारादि दोष लग जाते थे। अब उन सातो 
की पूर्णताके हेतु ही आगेकी सम्पूर्ण प्रतिमाएँ है । 

श्रावकके व्रत एकदेश हैं। एकदेशका अर्थ है असपूर्ण | भपूर्णतामे अनेक भेद होते है | पुर्णतताका 
कोई भेद नहीं होता । एक रुपयामे एक आना रुपयेका अपूर्णहप है और पच्द्रह आना भी अपूर्णलूप है 
तथापि दोनोमे कई गुना अन्तर है। इसी प्रकार देशन्नती होनेपर भी द्वितीय प्रतिमाके और दशवी 
ग्यारहवी प्रतिमाके श्रावकोमे बहुत बडा अन्तर है । श्रावक जितनी प्रतिमा बढता जाता है उतना ही 
श्रावकन्नत्तोको पृर्णंकर महाब्नतोकी प्राप्तिकी ओर जारहा है । 

सामायिक ब्रतमे जिस प्रकार सामायिकका काल उसी ब्रतकी तरह व्यत्तीत करनेका उपदेश दिया 
था उसी प्रकार इस प्रतिमावाला श्रावक अपने प्वके दिनोका भर्थात्‌ प्रत्येक अष्टमी और प्रत्येक चतुर्दशो 
का सम्पूर्ण समय समधी होकर व्यतीत करता है । वह उस दिन कितना भी घोर उपसगे आवे क्रोघ नही 
लाता | कितनी ही हानि हो किसीको धोखा नही देता । कित्तना भी छाभ का सुयोग हो लोभ नहीं 
करता | भोजन मात्रका परित्याग करनेसे अथवा रसरहित भोजन अगीकार करनेसे रसनेन्द्रियके विषयसे 
दूर रहता है | तेल, इत्र, पुष्प, केसर, धूप आदि प्राण इन्द्रियके विषयोका उपयोग नही करता । विभिन्‍्त 
प्रकारके हृदय, नाटक, खेल तमाशे नही देखता । अनेक प्रकारके नाटक सगीत वाद्य नृत्यादि जो कर्णेन्द्रिय 
के लिए मनोरम विषय है उनके ,सुत्नेका त्याग करता है। अपनी मानसिक वृत्तिको वशसे रखकर 
धर्मषध्यानमे लगाता है । 

स्वाध्याय, पूजन, धर्मोपदेश, धर्मश्रवण, धर्मध्यान इतना ही उसका कार्यक्रम उस दिनका है । 
उसके सम्मुख पुत्र हो या मित्र हो या शत्रु हो सब पर समव्यवहार करता है । किसीसे रागद्वेष नही 
करता । मोहका त्याग करता है और पूर्ण ब्रह्मचय॑ पृवंक झ्ात्मस्वरुपके प्राप्त करनेकी विता रखता है। 
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इस ब्रतमे केवल भोजनका त्याग प्रमुख नही है । विषय, कषाय, रागद्वेष, आरभादि गुहकारय॑ और, निद्रा 
आल्स्यादि प्रमाद ये मुख्यतया वर्जनीय हैं। इनका प्रभाव अपने ऊपर न हो इसलिए भाहारका त्याग करना 
पडता है । जो पूर्णतया आहार त्यागमे असमथे हैं, बिना आहारके परिणाम स्थिर नही रहते, सक्‍्लेश होता 
है, वे एक बार आहार करके भी इस ब्रतका पालन करते हैं। वह आहार रसरहित हो, जिह्वाका स्वाद 
त रहे और भूखके कष्टको दूरकर अपने उपयोगकी अस्थिरता मिटाकर धर्मध्यानमे सहायक हो सके यह 
प्रयत्न होना चाहिए । हे 


भोजनके त्यागके क्रममे एक बार भोजन, अल्पभोजन, रसरहित भोजन या सम्पूर्ण भोजनका त्याग 
ही शास्त्रविहित है । इन्हे एकागन, ऊनोदर, रसपरित्याग ओर भनशन ऐसा क्रमश शास्त्रोक्त नाम प्राप्त 
हैं। व्तमानमे इस त्यागमे भी कुछ मनोकल्पित पद्धतिया स्वीकार कर ली गयी हैं। यथा-प्॑के दिन अन्तका 
त्याग कर फलादिका, दुग्धादि रसोका व मेवा आदि गरिष्ठ पदार्थोका सेवन | कुछ ब्रती अन्नादि बाहार 
ग्रहण कर भी जलका त्याग कर देते हैं और दुग्घादिपान द्वारा जलकी कमी को पूरा करते है। टीकाकार 
की दृष्टिमे ये दोतों विधिया आगममे कही नही बतायी गयी हैं । 
अन्नाहारका त्याग करके अन्य आहार रखनेकी क्रम सल्लेखनामे बताया गया है। जहा आहार 
मात्रके त्यागकी भावना है वहा आहारकी कमीकी पूर्तिके लिए अन्नके स्थानमे विभिन्‍न रसो व फलोके 
ग्रहण की बात नही कही गई है | किन्तु नीरस आह्ारका विवान है । यदि पेय पदार्थोका उपयोग भी है 
तो केवल दुग्ध या छाछ आदि या उसके बाद गरम जलमात्रकी विधि बताई गई है। अथवा रात्रि भोजन 
त्यागमे चतुविधाहारका त्याग न कर सकनेवालेको तीन प्रकारके भाहारके या दो प्रकारके भाहारके या 
एक प्रकारके ही भन्‍्नाहारके त्याग की चर्चा है। उसका प्रयोजन इतना ही है कि अन्ताहारत्यागी राभिमें 
अन्य पदार्थोका ही उपयोग कभी-कभी करेगा। अन्नाहारी तो नित्य आहार करेगा। अन्न त्ों प्रधान 
भोजन है ।“यदि वह दिनसे नही किया गया तो वह रात्रिमे नियमित चलेगा जो ठीक नही | यदि दिनमे 
अन्‍्नाहार द्वारा शारीरिक आवश्यकता की पूत्ति हो गई है त्तो फिर राज्िसे आहार ग्रहण न करे और 
धीरे-धीरे संपूर्ण आहारके त्यागका अथवा दो तीच प्रकारके भाहारके त्यागका प्रयत्न करेगा | 
उक्त दोनो अवसरोंसे प्रतिमाधारीके पर्वके दिनका आहार त्याग दूसरे प्रकारका है। नही तो 
अनहान, मवमौदय और रस त्याग जादिका विधान ही क्यो है, जत ये नए प्रकारके त्याग त्यागके उद्देश्य 
को पूरा नही करते, भत्त ग्राह्म नही हैं। विधि विहित्त नही हैं। अपितु त्यागके मार्ग की अपेक्षा रसनेन्द्रियके 
विषयमे प्रवृत्तिकारक होनेसे अग्राह्म हैं । 
प्रथम तो कल्पित्त प्रवृत्ति करना उचित नही है और यदि करता भी हो तो वह्‌॒उस प्रतिमा या 
ब्रतके उह इ्यको पुरी करती हो तभी वह ग्राह्म हो सकती है, अन्यथा वह एक भात्मवच्चचा होगी। 


इसी प्रकार जो लोग मात्र चतुविधाहारका त्याग कर देते हैं भौर क्रोधादि पर विजय प्राप्त नही 
करते, इन्द्रिय विषयोसे विरक्ति नही करते, व्यापार या आरभादिकी प्रवृत्ति बराबर बनाए रखते हैं वे 
भी बत्तके उद्दे श्यको पूरा नही करते | व्रत्तीको हर प्रकारका प्रयत्वकर अपनी प्रवृत्तिको उस रूपमें लाना 
चाहिए जिससे कि उसकी वैराग्य भावनाको प्रोत्साहन मिले, परावरूम्बन छूट जाय, स्वावलबनकी वृद्धि 
हो । यही मुक्तिका मार्ग है, अन्यथा वह्‌ ससारका ही मार्ग होगा | 


जेनब्म निवृत्तिप्रधान धमं है । निवृत्ति ही इसका उहश्य है। प्रवृत्तिका उपदेश यहाँ कदाचितत 
भी नही है । यदि कही है भी तो निवृत्ति मार्ग पर बढतेके लिए महानु प्रवृत्तियोको रोककर अल्पप्रवृत्तिको 
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प्रोत्साहन दिया गया है। बत ब्रतीको यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि हमारी वृत्ति और हमारे कार्य 
उक्त उहं दय की पूर्तिको ओर जा रहे है या नही | यदि जा रहे हो तब तो उसके ब्रत निर्दोष पलते 
जायगे और यदि नही तो वह क्रमश भत्नती दशा को प्राप्त होगा । ऐसे व्यक्ति स्वाभिमानके वश होकर 
व्रतके बाह्यरूपको वनाए रखते हैं भीर अन्तरगमे उससे रहित हो जाते है। यह मायाचार पूर्वक क्रिया 
भन्नतकी क्रिया है । इतना ही नही, मायाचारके कारण वह दुर्गतिका भी कारण है। अन्यवर्मात्माओं की 
ठगी का कारण होनेसे धमंका मार्ग भ्रष्ट करनेके कारण वह नरकादि दुर्गतियोका भी कारण है। भत्त 
या आर र् करते हुए आगमोपदेशित पद्धत्तिके अनुसार प्रोषधोपवास करनेवाला चतुर्थ प्रतिमाकां 
०४ 


पश्चमग्रतिमाचिह्द किमस्ति में थुरो वद । 
है गुरुदेव पत्चम प्रतिमाका क्‍या स्वरूप है, क्ृपाकर कहे-- 


( वपतन्ततिलका ) 


अग्न्यादिपाकरहितस्थ. फलादिकस्य 
काय न सेवनमितीह निजात्मविद्धिः || 
आत्मा स्वयं हयनुपमी विमली यतः स्यात्‌ 
स्वस्थो मनोक्षविजयी इृतकृत्यआक्‌ स। ॥२०४॥ 


अग्तीत्यादि --यत्‌ सचित्त पत्रादिक फछादिक वा अग्न्यादिपाकरहिंध अप्रासुकमित्यर्थ तस्‍्य निजात्मविद्धि 
सेवन कदापि न कार्यम्‌ | अग्न्याविसस्काररहितानि जलानि फछान्ति पत्राणि पुष्पाणि मूलानि व सचित्तानि सवच्ति । 
तेषु स्थावरभाणिना सदुभावों विद्यते | यद्यपि श्रावकेण किछ प्रसघातस्यैच त्याग कृत न स्थावरघातस्य तथापि 
दमापरस्य किलास्य वर्तते एवं परिणाम यत्‌ सचित्त द्रव्य न भोक्तव्य अचित्तेनेव स्वोदरपूरणकरण श्रेय । सचित्तेषु 
पुष्पाणा त्याग मधुक्षत एवं कृत । कन्दाना मूलानाश्च वहुस्वावरघातत्वात्‌ अननन्‍्तनिगोदाश्रयत्वाच्च अभक्ष्यत्याग एव 
त्याग क्ृतस्तथापि उदाहरणरूपेण सचित्तेषु तेपामत्र चर्चा कझृता । प्रत्येकानाम्फलाना तद्गरपाणा प्रादीनाश्र चतुर्थ- 
प्रतिमापर्यन्त भ्रहणमासीतू ततस्तेया पशञ्चमप्रतिमायां त्यागो विधोयते । भोगोपभोगेष्वेव विवेककरणेन तद्ृृतस्यामि- 
वृद्धि्भवति । इन्द्रियविषयविजयेन स्वात्मा विमलीभवति। निजात्मम समीपता याति ब्रती । स्वाराधितत्रत्तसम्पत्यमि- 
वृद्धित स जात्मा अचुपमो विमल स्वस्थो मनोक्षविजयी कृतकृत्यश्व भवति ॥ २०५ ॥) 

वृक्षसे पृथक्‌ होने पर भी पत्र, फल, पुष्प, कन्द और मूछ आदि सचित्त ( एकेन्द्रिय जीव सहित ) 
होते हैं। इनमे कल्द, मूछ और पुष्पोका त्याग पूर्वमे अभक्ष्य त्यागमे हो चुका है तथापि सचित्तके उदाहरण 
स्वरूप उनके नाम गिनाए हैं। चतु्थ प्रतिमा तक प्रत्येक ( जिस वनस्पतिमे एक शरीरका एक ही 
एकेन्द्रिय स्वामी है ) वनस्पति रूप फलादि व पत्रादिका अथवा सचित्त ( कच्चे ) जलादिका ग्रहण चतुर्थ 
प्रतिमा तक यदा कदाचित्त्‌ हो जात्ता था। यद्यपि पर्वादि दिनोमे अथवा भोगोपभोगत्यागमे सचित्त द्रव्यके 
भक्षण का त्याग चतुर्थ प्रतिमा तक भी था | तथापि इस प्रतिमामे उस सचित्त द्रव्यका सर्वथा त्याग ब्रती 
कर देता है| इसलिए इस प्रतिमाका नाम सचित्तत्यागप्रतिमा है । 

ये सचित्तद्रव्य अग्निसे पकाने पर, नमक आदि क्षार द्रव्यसे सयुक्त होने पर अथवा चाकू भादिके 
द्वारा छोटे छोटे टुकडे करने पर या सिल लोढा आदिसे कुचल जानेपर अचित्त हो जाते हैं। इस प्रतिमा 
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वाला ऐसे अचित्त द्रव्योका ही उपयोग करता है। सचित्तपदार्थोका प्राणान्त होने पर भी भक्षण नही 
करता | इस क्रत्तके परिपालन करनेसे भोगोपभोगपरिणाम ज्तमे अभिवुद्धि होती है, परिणामोमे विशेष 
दया उत्पन्त होती है, मच और इन्द्रियोके विषयोपर विजय होती है, प्राणी स्वात्माके समीप भात्ता है, 
पर पदार्थोमे चविरक्ति बढती है और परिणाम निर्मल होते हैं। स्वयं आराधना किए गए अपने ब्नतत 
रूपी सम्पत्तिमे वृद्धि होनेसे वह अपनेको क्ृतकृत्य मानता है। इसलिए इस प्रत्तिमाको स्वीकार करता 
है । ऐसा पचम प्रत्तिमाका स्वरूप है| 


यहाँ पर प्रश्न हो सकता है कि श्रावक एकदेश व्रती है, उसने त्रसघात्तका त्याग किया है। उसके 
स्थावर घातका नहीं। यद्यपि सकल्पसे अनावद्यक स्थावरका भी घात नही करता तथापि गृहारम्भमे, 
भोजत्तके आरम्भमे और रसोई बताने आदिमे, स्थावर हिसाका त्याग सभव नही हैं, अत उनमे स्थावरका 
घात होता है, तब सचित्त द्वव्यका त्याग श्रावकके व्रतोमे क्यो रखा गया है । उत्तर यह है कि यद्यपि 
प्रश्नमे दिखाई गई सभी बाते सही हैँ तथापि यह प्रतिमा भोगोपभोगोमे न्यूनता करनेके हेतु त्तथा अहि- 
साणुत्रतको अहिंसा महात्रत्तके रूपमे परिणत करने हेतु प्रयास रूप है। बागें-आगेकी सभी प्रतिमाओका 
उद्देश्य अणुन्नतोमे उत्तमता लाते-लाते उन्हे महात्रत रूप परिणत करानेका है, इसलिए सचित्त त्याग 
भूषणस्वरूप ही है। 

कोई सज्जन ऐसा विवेचन करते हुँ कि इस प्रतिमामे सचित्तको अचित्त करनेका कार्य भी नही 
करना चाहिए, केवल अचित्त द्वव्योका उपयोग करना चाहिए | पर यह विवेचन प्रतिमाधा रीकी उत्कृष्ट- 
ताका प्रतिपादक होनेपर भी सामान्य नियम नही है। आगममे गृहारम्भ त्याग आठवी प्रतिमामे निरू- 
पित किया गया है। उसका नाम आरम्भ त्याग प्रतिमा है। अत इस प्रकारका त्याग वहाँ ही सम्भव 
है। यदि यहाँ ही यह त्याग होता त्तो आठवी प्रतिमाका निरूपण नहीं होता । उसका उपदेश व्यर्थ हो 
जायगा। हाँ, बिना प्रयोजन त्तो यह हरी घास आदि पर पेर भी नही रखता । यदि कार्यवश रखना ही 
पडे तो उसे बहुत दु ख होता है । 

भत्त' यह निर्णय होता है कि प्रतिमारोहण त्यागका क्रम है। यद्यपि आरम्भका त्याग भो इष्ट 
है तथापि वह यहां नही है। पहिले सचित्त भोजनका त्याग कराया गया है। पीछे आठवी प्रतिमामे 
उसके आरम्भका भी त्याग कराया गया है | ऐसा विवेचन आगमानुसार सुसगत्त होगा १२०५॥ 


इस प्रकार पंचम प्रत्तिमाका स्वरूप हुआ | अब छठी प्रत्तिमाका स्वरूप कहते हैं-- 
( वसन्ततिलका ) 
वाक्कायिकस्वक्ृतकारितसम्मतैरच 
यो रात्रिभोज़नसथो दिनमेथुनज्च । ' 
सम्यग्विहाय सुखदे स्वपदे च य; स्यात््‌ 
त्यागो$स्ति तस्य सुखदी निशिभोजनादे! ||२०६॥। 
॥॒ वागित्यादि --दिवामैथुनत्याग रात्रिभुक्तिश्वेति नामद्य पष्ठमप्रतिमाया । वचसा कायेन च कृतका रिता- 
नुभतैद्तव ये किक कामसोगान्‌ दिवसे परित्यजति। राज्रावेव कदाचित्‌ कामसेवन करोति। दिवसे तु परिपूर्ण 


ब्ह्मचर्य सेवते तत्स्यात्‌ रात्रिभुक्तिब्रतम्‌ । राजावेव कामभोगान्‌ सेवयाम न दिवसे, एवं ब्रत येपामस्ति ते राष्ि- 
भुक्तिव्रतित । अथवा दिवासमये पूर्णह्पेण कामभोगान्‌ परित्यजाम न कदाचिदपि मनसा बचसा कायेन चा 
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पाञच्छाम नान्‍्यान्‌ प्रेरयाम न तत्कारकाननुमोदयाम इत्येव व्रतधारकाणामेव स्थादेततु ब्रतम्‌ । एवं अस्य 
ब्रतस्योभय नाम एकार्थप्रतिपादक न त्वत्र भिन्‍्तार्थकत्वमित्येका व्याख्या । द्वितोया तु व्यास्या, य दिवस एव 
भोजनद्धूरोति कारयति च। रात्रिभोजन न करोति न चानुमोदते तस्य स्थातु पष्ठी प्रतिमा । स किल दिवससमये 
मंथुनमपि परित्यजति बचसा काय्रेनापि च न तत्‌ कारयति न चानुमोदते इति । यद्यवि द्वाविशत्यभक्ष्यपरित्याग- 
समय एवं रातिभोजनस्थ त्यागों जात । तथापि कारितानुमोदनसवधिदोषाणा सम्भावना पद्चमप्रतिमापर्थन्त 
वर्तते पष्ठया तस्था अपि परित्याग । इत्येवप्रकारेण बचसा कायेन कृतका रितानुमोदेस्च य रात्रौ भोजन दिवसे 
मैथुनञ्व परिहरति स पष्ठप्रतिमाधारी । स स्वजन्मा् ब्रह्मचर्येणीपवासेन च॑ नयन्‌ ज्ञानात्मके परमानन्दात्मके 
विलीन प्रणस्यते ।२०६। 

इस प्रतिमाके नाममे ढ्वंविध्य है। इसके दो नाम हैं। १-दिवामैथुनत्याग और २-रात्रिभुक्तिव्रत | 
अर्थात्‌ जो दिनमे परिपूर्ण ब्रह्मचयं ब्रतका पालन करता है। मत वचन कायादि व्यापारसे स्वय मैथुन 
सेवन नही करता, दूसरोको ऐसा करनेकी प्रेरणा नही करता, करनेवालेकी प्रशसा नही करता, वही 
दिवामंथुनत्यागी है। वही रात्रिभुक्तिव्रती है। रात्रिभुक्तित्याग ऐसा इस प्रतिसाका नाम नही है। किस्तु 
रातिभुक्तिव्रत ऐसा त्ताम है। जिसका अर्थ है रात्रिमे ही भोगग्रहण, प्रकारान्तरसे दिनमे भोग त्याग ही 
है। दूसरी व्याख्या ऐसी भी की जाती है कि यह प्रतिमा रात्रिभोजनत्याग के छिये है। यहाँ एक प्रश्न 
उपस्थित हो जाता हैँ कि क्या पचम प्रतिमा तक रात्रि भोजन चालू था जो इस प्रतिमामे इसकी चर्चा 
आई। इसका उत्तर यह है कि अभी तक ब्रती स्वय चारो प्रकारका रात्रि भोजन नही करता था पर 
गृहाश्रममे छोटे छोटे बच्चे होते हैं उन्हे प्रसगानुसार भोजन देना पडता था। जैनेत्तर अतिथियोको भी 
भोजन देना पडता था । अथवा ऐसा करनेवालोकी प्रणसा या अनुमोदत्ता करनी पडती थी। इस प्रति- 
मासे इसका भी त्याग हो जाता है। दोनो व्याख्याएँ इष्टाधायक हैं | २२ अभक्ष्यके त्यागमे रात्रि भोजन 
त्याग प्रथम प्रत्तिमामे ही हो गया तब छठी प्रतिमामे रात्रि भोजन त्यागकी बात कहना यद्यपि सगत 
नही है ऐसा कहा जा सकता है तथापि कारित और अनुमोदलनासे रात्रि भोजन त्याग इसके पूर्व न था 
गत यहाँ उसका बुद्धिपुर्वक त्याग किया गया है। 

जो श्रावकोत्तम उक्त प्रकार उभय व्याख्याओोको स्वीकारकर षष्ठ प्रतिमाकों पालता है वह 
ब्रतियोमे प्रशसाके योग्य माना जाता है। इन बधनोंसे मुक्त होनेवालेका ही स्वानन्दस्वरूप मुक्ति सुखमे 
निवास होता है ।२०६। ह 

सातवी ब्रह्मचय प्रतिमाका स्वरूप-- 


( वसन्ततिलका ) 


सत्रीणां कथापि फिल मानवसात्रक्स्य 
चेतोविकारजननीति विचाय तास्तत्‌ । 
त्यक्त्वात्मसोख्यनिरूये निवसेत्‌ सदा यो 
ह ब्रह्म्न॒ती स निपुणो श्रुषि भाग्यशाली ॥२०७॥ 
स्त्रीणासित्यादिः--तात्पर्यमेतत्‌ येन ब्नतिना भावितद्वादशभावनाभिजंगत्स्वरूप परिज्ञात पश्चेन्द्रिय- 


भोगाना भुजज्भुता च॒ निर्णीता। ससारपरिभ्रमणात्‌ भीतेन तेन तन्मूलकारण स्त्रीपरिग्रह निश्चित्य स्त्रीशव्द- 
श्रवणमात्रमपि व्यथाकारकमित्यनुभूयते । यस्या स्मरणमात्रमपि सुखानुभूतिमुत्पादयति सम सा अधुना स्मरण- 
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भात्रे रौव विरागकारणभूता प्रतिभाति । तद्विषयविरवतस्तु स विचारकः विचारयत्येव यतू--अस्मिस्नेव जन्मनि 
वाल्यें मया स्वातस्त्यसुखमनुभूतम्‌ । विषयवाञड्छया सुखपरम्पराप्राप्त्यभिलापेण स्वर्णवहदीप्यमानज्वलज्ण्वलने 
पतितपतज्भवत्‌ स्त्रीसौन्दर्यमोहितमति दु'खपरम्परामाप्तवान्‌ । स्त्रीपुसुपसयोगादेव द्र॒व्यसंसारस्य-पुत्रपौन्रादि- 
रूपस्य, भावससारस्य रागद्गे परूपस्य चोत्पत्तिर्भवति । पुत्रादीनामुत्पत्ती इष्टसयोगाभिमननाद राग्रोत्पत्ति । तेषा- 
मानुकूल्येन प्रवृत्तो तु रागवृद्धि । प्रातिकूल्येन प्रवृत्ती च द्वेष । इति रागढ पमूलो किल इष्टसयोगानिष्टसयोगो 
भावससारस्य कारणभूतौ । कामावेशात्‌ मलमृत्रोत्पादक मलमूत्रस्थानभूतमपि शरीराज्ध अवाज्छनीयमपि वाछति । 
तत्नैव मुछते । जस्मपूर्वक हि मरण । जन्ममरणयोर्जन्म एवानिष्टमू, तस्वेव बाल्ययुवाप्रौढजरावस्थाकीर्णदु खहेतु- 
त्वाज्जीकारात्‌ । मरणस्तु तद्वत्‌ नानिष्टम्‌ । तत्तु एतज्जन्मसवचिदु खमोचनहेतु मुक्‍्तेरपि हेतुरित्यम्युपगमात्‌ कामाज्- 
भूतरेवाज़रर्जन्मसम्भवात्‌ । अत निश्चीयते यत्पसारदु खकारणभूतजन्महेतुऊामविकारेणव ढु खाना परम्परा प्राप्यते । 
एतद्ठिचार्य य स्वशक्तिमवलूम्ष्य जन्ममरणभवभीत न कदाचिदषि अघीरता भजति न म॑थुनमुपसेवते, स्वप्नेईपि न 
स्त्री पुएरप वा अभिवाञ्छति स खलु ब्रह्मचारी । भोगोपभोगयो कामभोगस्य प्रधानता वर्तते । तत््यागिन भोगोप- 
भोगपरिमाणब्रत भवति । पुत्रार्थमेव परिग्रहस्पातिसञझचयों भवत्ति। स्त्रीमात्रत्यागात्तु न सन्‍्तानस्यथ अभिवृद्धिभंवत्ति, 
तदनभिवृद्धे्न परिग्रहातिसज्चय सज्जायते | परिश्रह एवं पापस्थ मूल इति तदभावे पापस्यापि क्षीणता जायते । 
तस्मादादेय ब्रह्मत्रतम्‌ । सप्तमप्रतिमाधारकस्य विशेषत ससाराद भीरुता सवेगश्च भवति। सव्वेगवराग्यास्या 
कर्मनिर्जरा स्थात्‌ । साधुपदारोहणाय ब्रह्मत्रतं किछ बीजमृतमस्ति | वीजेन बिना यथा नान्नमुत्तथते तथैँव ब्रह्मचर्य 
विना न मुनिपदयोग्यत्रताद्ुरा उत्पच्चन्ते। तस्मात्‌ सत््रयत्तत अभष्टादशसहस्रशी लसम्पादक ब्रह्मब्रतमद्भी- 
कार्यम्‌ ) २०७ । 


सातवी प्रतिमा ब्रह्मचय॑ ब्रत प्रत्तिमा है। छठी प्रतिमामे ही श्रावकने यह अच्छी त्तरह समझ 
लिया था कि स्त्री परिग्रह हेय है। तथापि सवंथा त्यागमे असमर्थ होने से क्रमश त्यागका मार्ग 
अगीकार किया था । जिस ब्रह्मचयंका साद्भोपाग पालन वह छठी प्रतिमामे मात्र दितको करता था, 
उसी ब्रह्मचर्यंको अब रात्रि दिन स्वीकार करता है। 


विषय भोग भुजगके समान हैं। जेसे भुजग डस लेता है उसी तरह विषय भी प्राणीको डस लेते 
हैं और उसके घ॒र्मरूप प्राण नष्ट हो जाते हैं । जेसे स्वर्णके समान उज्ज्वल वर्ण अग्निमे आगत पत्तग 
भस्म हो जाता है उसी तरह स्वर्णकाय स्त्री या पुरुष प्रतिमाकों कामके वज्ञीभूत होकर यह प्राणी 
अपना कर ससारके महान्‌ त्तापसे सत्तप्त होता है। सयोग दु ख मूलक है। यद्यपि सयोगको लोग इृष्ट 
मानते हैं, और वियोगकी अनिष्ट, तथापि यह त्तो सुनिश्चित है कि सयोग पूवंक ही वियोग होता है । 
पुत्र वियोगका दुख उसे होगा जिसके पुत्र हो। धन चोरी चले जानेका दुःख उसे होगा जिसे घनका 
सयोग हुआ हो । स्त्री पुरुषका सयोग ही सन्तान् परम्पराका उत्पादक है जो द्रव्यरूप ससार है। तथा 
उनके सयोगके मूलहेतुभूत रागादि परिणाम हैं जो भावससारके उत्पादक है। पुत्र पौन्रादिकी 
अनुकूल प्रवृत्ति हो,तो उनमे रागभाव बढ़ता है। यदि प्रतिकूल प्रवृत्ति हो तो हंघ बढता है। इस 
प्रकार इष्ट सयोग और अनिष्ट सयोग रागद्वेषके हेतु हैं और रागद्वष ही हमें ससार परिभ्रमणके 
हेतुभूत हैं । 


कामके वज्योभूत जीव मलमूत्रादि अपविन्न पदार्थोसे उत्पन्त और उन्ही अपवित्र पदार्थोके 
उत्पादक, शरीरके अगोकी जो यथाथंमे उनके लिए वाञडछत्तीय नही हैं, वाञउुछा करता है । उनमे ही 
मोहित्त होता है। और उनके लिए अनेक प्रकारके दु ख उठानेको कटिवद्ध होता है। मरण जन्म पृव॑क 
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होता है। जन्म और मरण इनमे यदि विचार किया तो जिस जन्मका हम महोत्सव मनाते है वह उत्सव 
सनानेयोग्य नही है । जन्म ही त्तो मरणको आमत्रण देता है | जिसका जन्म नही उसका मरण भी नही | 
जन्मके बाद ही वाल्यावस्था, युवावस्था, जरावस्था और रोगित्तावस्था भादि अनेक अवस्थाओंके दुख 
प्राप्त होते हैं । अत' जन्प दु ख परस्पराका कारण होनेसे इष्टरूप नही है। मरण इसलिये अनिष्ट और 
शोकोत्पादक नही है कि वह जन्मके निमित्तसे उत्पत्न होनेवाले सम्पूर्ण दु खोका अन्त स्वरूप है | 
उसके द्वारा जन्मका नाश हो जानेसे उस जन्म सम्बन्धी दु खोका भी नाजश्ञ हो जाता है। मुक्त प्राप्तिके 
लिए भी मरण ही हेतु है। जिस मरणसे केवल एक जन्म नष्ट होता है वह एक जीवन के दु खोसे 
छुटकारा करा देता है और जिस मरणके बाद जन्ममात्रका अभाव हो जाता है फिर जन्म धारण नही 
करना पडता वह श्रेष्ठ मरण परम महोत्सव है । इसीलिए जैन परम्परामे उस परम श्रेष्ठ मरणको 
( मोक्ष दिवस को ) कल्याणकारी मानकर उसे परम पवित्र दिन माना जाता है। इस दिन झोक न 
मानकर परम हुप॑ मनाते है। 


श्री भगवान्‌ महावीर स्वामीका निर्वाणदिवस दीपावली महोत्सवके रूप में इसीलिए प्रतिवर्ष 
मनाया जाता है। इससे सिद्ध हुआ कि भववारण रूप जन्म ही जो काम वासनाकी पूर्तिसे उत्पन्न होता 
है, ढु ख परपराका मूल हेतु है। इस प्रकार अपने विवेकसे विचार करके जो धीर वीर प्राणी अपत्ती 
आात्मशक्तिका अवलम्बन कर कभी भी कामोपसेवनमे तत्पर नहीं होता, स्वप्तमे भी स्त्री या पुरुष 
सयोगकी इच्छा नही करता वही ब्रह्मचारी है। 

भोगोपभोगोमे कामभोग प्रधान है। उसका त्याग करनेसे भोगोपभोग परिमाण ब्रततमे उच्नत्ति 
होती है । विषयभोगोके लिए तथा पुत्र पौत्रादिके लिए छोग परिय्रह का सञ्न्चय करते है। कामभोगका 
त्याग करनेपर न सत्तानकी वृद्धि होती है और न वह व्यक्ति अधिक परिग्रहका ही सचय करता है। 
परिग्रह पाप मूछ है । उसकी कमीसे पाप को होचता स्वय हो जाती है। इसलिए ब्रह्मत्रतको स्वीकार 
करना ही चाहिए | 

सप्तम प्रत्तिमा धारण करनेवाले को ससार परिभ्रमणसे भीरुता और वेराग्य हो जाता है। 
सवेग और वेराग्य ही कम निजंराके हेतु हैं । मुनिव्नत्त स्वीकार करनेके लिए श्रह्मचयं ब्रत मूलभूत है। 
बिना ब्रह्मचर्यके मुनि पदके योग्य ब्रत रूपी अकुर उत्पन्त नहीं होता । भत्त स्व प्रकारके प्रयत्वसे 
१८००० शीलब्नतके सम्पादक ब्रह्मचर्य ब्रत्तका स्वीकार करना श्रेष्ठ है। यही सप्तम प्रतिमाका ब्त है। 


ब्रह्मचारी पुरुष अपना रहन सहन सादा रखे, भोजन सादा करे, गरिष्ठ आहार ज॑से बादाम 
पिह्ता आदिका सेवन तथा रसायन मादि औषधियोका सेवन न करे, मावा या उसके बने हुए विविध 
पक्‍वास्नादि उसके लिए त्याब्य हैं। वृष्येष्टरस त्याग ब्रह्म चर्यंकी भावना में परिगणित हैं । अर्थात्‌ अपनी 
सदा भावना ऐसी रखे कि मे सादा सात्त्विक भोजन करूँगा। पुष्टकर और कामोद्दीपक भोजन नहीं 
करूँगा | जो ऐसी भावना रखेगा वही ब्रह्मचर्य प्रतिमाका पाछन कर सकेगा । कामोत्तेजक पदार्थोके 
सेवनसे शरीरमे कामका विकार जागृत होगा और ऐसी स्थितिमे साक्षात्‌ क्रतका कठोरतासे पालन करते 
हुए भी स्वप्लादि दशामे ब्रत भग हो जानेकी सम्भावना होती है। भत्त ऐसे रसोका सेवन क्नह्मचर्य 
क्त्तका घातक होनेसे ब्रतीके लिए दोषास्पद है। भोगोमे लम्पटताका सूचक होनेसे ऐसा भोजन ग्रहण 
करना भोगोपभोग ब्रत्का भी अतिचार है। भत ऐसे पदार्थोका सेवन दूषित है, अत्त सेवन न करें । 
ब्नह्मचारी सादे इ्वेत्त वस्त्र घारण करे | कही कही शास्त्रोमे भगवा वस्त्रका भी वर्णन है पर भगवा वस्त्र 


नेष्ठिकाचार २०९, 


अन्य साधुओ द्वारा भो परिगुृह्दीत है, अत जैन ब्रह्मचारीकी पहिचान उनसे नही होती, अत्तः जहाँ त्क हो 
बेत्त वस्त्र ग्रहण करना उपयुक्त है, तथापि यदि कोई भगवा वस्त्र ग्रहण करेत्तो वह शास्त्रविरुद्ध नही है। 

विविध फैशनोके वस्त्रादि पदार्थोंका त्यागकर लंगोट, धोत्ती, सादा कुरता या बिता सिला हुआ 
चादर आदि पास रखना चाहिये। सिरके केश या त्तो मुडल॒कराना उचित है, या सादे बाल रखना 
उचित है । डाढी, मूँछ रखनेकी आवश्यकता नही है | सुगधित तेल इच्न त्था अन्य ऐसे सुगधित पुष्पमाला 
आदि पदार्थोका ग्रहण भी वर्जित है। पशु, स्त्री तथा पुरुष आदिके कधो पर चलनेवाली सवारीका 
कदाचित्‌ भी उपयोग न करे | सिनेमा, ताटक, खेल, तमाशे जिनसे ब्रह्मचयंको दूषित करनेवाले चित्र हो 
या अभिनय हो न देखे । ऐसे चित्रपट भी अपने पास न रखे, न अपने आवास स्थानसे लगावे। ऊनी, 
रेशमी वस्त्र तथा चमडेकी चीजोका उपयोग तो ज्त्त प्रतिमासे ही त्याज्य है। रेशम यद्यपि स्वय अशुद्ध 
नही है तथापि उसकी प्राप्तिमे रेशमके कीडोका घात होता है, भत्त हिसामूलक होनेसे अहिसाणुब्नत्तीको 
ग्राह्म नही है । ऊन वालोसे बनता है जो स्वय देहका अपवित्र अग है तथा अनेक त्रसोकी उत्पत्तिके लिए 
योनिभत्त है अत ग्राह्म नही है । जिस मृत्त पशुको स्पर्श करने पर स्तान किए बिना शुद्धि नही उसके 
मृत्त च्ंको स्पर्श करनेपर भी वही दोष प्राप्त होता है। अत उसके जूता पहिचना या उन्त जूतोको 
पहिनकर लाई गई भोजनादि सामग्रीका उपयोग करना वर्जित है। 


नियमित परिसख्यात वस्त्र और अन्य अल्प परिग्रहका ग्रहण ही करह्मचारीके लिए श्रेयस्कर है | 
यह प्रत्तिमा वतं॑मान युगके लिए अत्यन्त उपयोगी मौर जनकल्याणकारी है यदि प्रतिमा-पालक इसका 
सदुपयोग करें | यह ब्रह्मचारी अहिंसक व्यापार कर सकत्ता है भोर अपनी आजीविका स्वय चला सकता 
है। शिक्षकीय कार्य, छेखन काय्ये, ( क्लके मुन्तीमी, पुस्तक लेखन, ग्रन्थ सम्पादन आदि ) वैंकिगका काम, 
अहिंसक मजदूरी तथा वाणिज्य आदि काय कर सकता है। यदि कुछ रुपया अपने पास हो त्तो अल्प 
व्याज पर ( जिससे कर्जदारको आन्तरिक कष्टका अनुभव न हो ) दिया जासकता है। 


जुआ-सट्टा-लाटरी आदि कार्य प्रत्यक्ष हिसाकारक प्रत्तीत न होने पर भी अनेक अनर्थो व पापो 
के उत्पादक है अत्त ये ब्रत्तीमात्रको प्रारभ से ही ग्राह्म नही है । 


इस प्रत्तिमाका धारी यदि गृह॒त्यागी नही है तो उद्योगसे अर्थात्‌ सेवा-कषि-वाणिज्य-लेखन आदिसे 
द्रव्योपाजंनकर अपनी आयसे माजीविका चलाकर पराश्नित न हो, भिक्षाटन न करे, दानस्वरूप द्रव्य न 
लेवे, यदि उसे प्रीति और पदके योग्य सम्मानपुवंक कोई दे तो मात्रआहार ले सकता है । जिसने गृहका 
त्याग कर दिया है वह गाँव-गाँव जाकर जनत्ताकों धर्मोपदेश सरलत्तासे दे सकता है। गृहत्यागके कारण 
थदि अपने कुटुम्बवर्गंस सहायता लेनी व देनी छोड दी है तब वह केवल घमंसाधन करने और घम 
प्रचार करनेका कर्म करे । ऐसी अवस्थामे जो उसका साधारण व्यय है उसे यदि गृहस्थ वहन करे तो उसे 
स्वीकार करनेमे कोई दोष नहो है। 


आरभत्याग्र जाठवी प्रतिमामे होता है। सात्तवी प्रत्िमावाला गृहविरक्त श्रावक रसोई बताना 
जादि आरम्भका त्यागी नही है। उसे चाहिए कि अपने पास योग्य अन्नादि सामग्री रखे व भोजन बना 
सकने योग्य वर्तंत रखे। किसी भी स्थान पर धर्मोपदेश देने जाय, तो उस ग्रामके बन्बुओसे निमत्रणकी 
न प्रेरणा करे और न अपेक्षा करे । कोई अत्यन्त धर्म प्रीतिसे आमत्रण दे त्तो उसे स्वीकार कर ले । उसे 
विभिन्न प्रकारके भोजनोको तैयार करनेके लिए बाध्य न करे। जिह्दा इन्द्रियको वशमे रखकर उदर 
परणसाजके लिए सदा अल्पमूल्यका जाहार ग्रहण करे । यदि कोई प्रीत्ति पृवंक आमत्रण न करे तो स्व॒य 
२३ 
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भोजन बनाकर करे मौर धर्मस्नेह पृवंकं अपना कल्याण समझकर धर्मोपदेश तथा धर्म प्रभावनाके 
कार्य करे । 


बरह्मचारी यह जनुभव कभी न करे कि हम धर्मोपदेश देकर जनत्ताका उपकार करते हैं, भत्त 
हमारे प्रति इतको कतज्न होना चाहिए। बिना किसी लौकिक वाछाके दिया गया धर्मोपदेश कल्पवृक्षके 
समान उच्नतिके पद पर पहुँचा देता है। इसके विपरीत घनलाभ, वस्तुलाभ, भोजनलाभ, वस्त्रढाभ, 
कीतिलाभ भादि किसी प्रयोजनके निमित्त किया गया उपदेश उपदेश नही मात्र आजीविका है | 

इस प्रकारके परमार्थसेंवी ब्रह्मचारियोकी सेवा ही समाज को उन्नत वतानेमे समर्थ है | पुर्वकालमे 
यह कार्य तपस्वी साधुओ द्वारा होता था। कालकी हीनतासे दि० जेन मुनियोका प्राय अभावसा हो 
गया । श्रावको का स्वय का खान पान शुद्ध न होनेसे साघुओकी चर्या कठित हो गयी | यदि कदाचित्‌ 
साधुओका क्वचित्‌ विहार होता है तो चर्याहितु शुद्ध आहार खास तौर पर बनाना पडता है जिससे 
उदिष्टाहार का दोष साधुओबको प्राप्त होता हैं। यह दोष श्रावकाश्रित है अत" श्रावकके निमित्तसे आज- 
कल मुनिधर्मको दोष प्राप्त होता है । निरारभी साधुके विहारमे कठिनता होनेसे अल्पारभी ब्रह्मचारी 
श्रावक ही यदि यत्र ततन्र भ्रमण करें और धर्म प्रभावना करें त्तथा स्वाध्याय द्वारा स्वयको भी धर्मसे 
प्रभावित करें और अन्यको भी उपदेश दें तो धर्मकी बहुत बडी अभिवृद्धि तथा स्थिरता रह सकती है। 

ब्रह्मचारीका पद उदासीनका पद है। उदासीनका अर्थ ससार व विषय भोगोसे विरक्त होता है, 
धर्म और घमंसेवासे उदासीन होनेका नही । उससे 'उदासीन' तो मिथ्यादृष्टि होता है । सम्यग्दृष्टि त्तो 
धर्ममे धर्मके हेतु जुटानेमे, उसके कार्योमे तथा धर्मात्माओोमे सदा सोत्साह रहता है। अत प्रीतिपूर्वंक 
पालन करना चाहिये | 

अपने ब्रतको अक्षुण्ण रखनेके लिए कुछ मौर भी विचार आवद्यक है। १--स्त्रियोंके निवासस्थल 
पर निवास न करे | २--उनसे प्रेमालछाप त्त करे। ३--उन्तका बार-बार निरीक्षण न करे । ४-सगीतादि 
का श्रवण न करे | ५--धार्मिक उत्सवोको छोडकर बाजार व मेले-ठेलेमे न घूमे | ६--किसीके खगारा- 
दिका अवलोकन राग भावसे न करे। ७--स्वय किसी प्रकारका शगारादि त करे । ८--स्त्री पुरुषोके 
द्वारा उपयोगमे लाए जानेवाले वस्त्र, आसन और शबय्या आदिको स्वय उपयोगमे न छावे | ९--भूलकर 
भी कभी कामकथा न करे | १०--भोगे हुए भोगोका न चिस्तवन करे और व कथन करे। १६-सावुन, 
और उबटन आदिका उपयोग न करे। १२--अत्यन्त कोमल शय्या तथा पलछूय आदि पर शयनासन न 
करे। १३--नैन्नोमे शौकसे अजन लगाना आदि कार्य न करे। १४--अपने वस्त्र अपने आप धोवे। 
१५--अपने काम आप करे अच्यसे न करावे। १६--किंसी पुरुषके साथ भी एक शब्या पर न सोचे | 
१८--हास्थके वचन, शगारके वचत्त तथा व्यग कथानक आदि न करे। इत्यादि अनेक प्रकारके कामके 
विकारको बढाने वाले या विकारजन्य कार्य या चेष्टाएँ व्रतको भग करनेवाली हैं भत्त उ्तका सदा 
परिहार करे । 

सामास्यत ब्रह्मचारीके पाँच भेद हैं १--ब्रह्मचयं सहित्त विद्याभ्यासी उपनय ब्रह्मचारी। २-- 
अदीक्षा ब्रह्मचारी जो बरह्मचारीका भेष धरे बिना ब्रह्मचर्य॑पूर्वक विद्याभ्यास केरता है | ३--छुल्लक वेषमे 
ब्रह्मचर्य धर विद्या पढे वह अवलब ब्रह्मचारी है। ४--मुति वेष धर त्रह्मचयंसे रहे और विद्या पढे वह गूढ 
ब्रह्मचारी है। ये चारो ब्रह्मचारी बाल्यावस्थामे विद्याभ्यास मात्रके लिये ब्रती हैं। विद्याध्यास समाप्त 
होने पर ये सब विवाह भी करते है पर पाचर्वा भेद नेष्ठिक ब्रह्मचारीका है। जो सप्तम 02 
करता है वह नैष्ठिक ब्रह्मचारी है। इस प्रसंगमे हसीकी चर्चा है कत्य चार प्रकारके ब्रह्मचारियोकी नही 


२१२ श्रावकधरम प्रदीप 


प्राप्त हो जाय तो केवल उसीसे निर्वाह कर छेगा अथवा कच्ची दाठ पानीसे फुछाकर सायेगा या सूले 
मेवादि मोल लेकर जल प्राप्तिकी अवस्थामे खाकर निर्वाह करेगा। ऐसा करना उसकी प्रतिमामे त्याज्य 
नही हैं। कदाचित्‌ प्रासुक जलकी प्राप्ति न हो सके त्तव वह उक्त प्रकारके भोजन पानसे भी वब््चित 
रहेगा पर स्वय जल निकालने या प्रासुक करनेका आरभ नही करेगा । कारित अनुमोदना का यह त्यागी 
नही है--भत अपने हाथ से किसीको प्रेरणाकर आहारकी अपनी व्यवस्थाको बना सकता है अथवा 
निमन्नण दे तो उसे स्वीकार कर लेता है। 

इस प्रतिमाकी आराधनामे उसे विज्येप कणष्टका अनुभव होगा तथापि बह साहसी पुझष स्वगोदपसे 
ही उस पर विजयी होगा | उसने अपनी पृवव॑ प्रतिमाओमे भोगोपभोगोकीं क्ृण करके, पर्वमे सर्वास्म्भ 
का त्यागकर क्षुवा, तृपा तथा लोभादि पर विजय प्राप्त करके, नित्य समता भावका अभ्यास करके, 
ब्रह्मचर्यंको स्वीकार कर तथा कुटुंबादि राबधी मोह और उनके सहारेका त्याग करके अपने को इस 
योग्य वत्ता लिया है कि वह शरीरमे भी इस प्रकार निस्पृद् बना रहता है| 

इस प्रतिमाका पालन सरल नही है। अपने पास घनके रहते हुए, सर्वंसाधनोके रहते हुए स्वय 
पाकादि करनेकी सामथ्य॑ रहते हुए भी वह स्वय कोई भोजनादिकी व्यवस्था नहीं करता है। भोजन न 
करके क्षुबादि पर विजय प्राप्त करना, चित्तको म्लान न करना, समता-परिणामोकी वृद्धि करना व 
लौकिक कार्यों पर विजय प्राप्तिका महोत्सव मानना इस प्रतिमावाले महापुरुषकी विशेषत्ता है। 


अष्टम प्रतिमावाला या तो गृहत्याग कर देता है और यदि घरमे रहता भी है तो पर-घरकी 
तरह । वह उसे अपना घर और अपने कुटुबको अपना कुटु व मानकर वहाँ नही रहता। हाँ कुटु वके 
प्रति किचिन्मोहके कारण वहां ठहरा है वह भी अपने स्वार्थंकी पूर्ति हेतु नही, किन्तु अन्तरगममे जो 
परिग्रह और कुटु वजनोके प्रति रागाश है उसके कारण रह रहा है। 
अपने घरमे भी अपने लिए एकान्त स्थल चुनकर भौर वहाँ ही रहकर स्वाध्याय और सामायिकमे 

अपना समय व्यत्तीत करता है। अथवा उक्त उद्देइ्यकों सामने रखकर चैत्यालय या धर्मशाला भादि 
निरुपद्रव स्थानका ग्रहण करता है | प्रासुक जल प्राप्त होनेपर यद्वा त्द्वा शुद्धि मात्रके लिए स्नान करता 
है । नित्य देववन्दना, स्तुत्ति, सामायिक, जप और स्वाध्याय पूर्वक धर्मध्यानसे समय व्यत्तीत करता है। 
आरभके अभावमे प्रासुक द्रव्य द्वारा द्रव्य पूजन और ग्रासुक द्वव्यके अभावसे केवल भाव पूजन करता 
है । भोजनके समय यदि कोई बुलाने भावे अथवा प्रभात कालके समय आमन्नित करे त्तो स्वीकार कर 
लेता है। पर स्वय किसीसे भोजन हेतु प्रार्थना नही करता । इस प्रतिमासे भोजनादिकी व्यवस्था बहुत्त 
कुछ अगोमे श्रावकोके आधीन हो जाती है। स्वाधीन व्यवस्था भग हो जाती है। इसका यह 
अर्थ नही है कि ऐसी पराधीनता स्वीकार करनेसे तो स्वाधोच रहना अच्छा है। यथार्थंमे भोजन 
की आधीनता ही पराधीनता है । रागादिकी प्रवछताके कारण ही हम आरभका त्याग नहीं कर 
पाते | पर को पर और स्व को स्व जानकर भी हम स्वेच्छासे मोहके कारण व अपनी कायरताके कारण 
प्र पदार्थका भाश्रय पकडते थे | अब मोह का बहुत अशोमे त्याग हुआ, जिसकी यह परीक्षा है कि 
वह स्वेच्छया अपने लिए भारभ नही करता । स्वेच्छया भआरभ करनेवाले पुरुष अपनी रसनादि इन्द्रियो 
के भी दास हैं। वे अपनों इच्छाओको रोकनेमे समर्थ चही, अत मन्तमाने व्यज्ञनादि भी बनाकर कभी 
खा लेते हैं। इस प्रतिमावाला पर घर ग्रा स्वगृह पर जब कोई आमनत्रित कर ले जाय ओर जो 0 
आहार दे दे उसे ही सच्तोष पृव॑ंक उदरपृत्त्यंथ ग्रहण कर लता है। चाहे वह नी रस हो, बेस्वाद हो, प्रक्‌ 
अनुकूल हो या व हो, उसके निमित्तसे चित्तमे कोई सकल्‍्प विकल्प नही छाता । इस तरहसे शरीर तथा 
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भोगेच्छासे ममत्वका त्याग इस प्रतिमामे प्राप्त हो जाता है जो कि मुनिपदके लिए अत्यावश्यक है। 
सप्तम प्रतिसासे ही मुनिपद योग्य ब्रतोका प्रारभिक अभ्यास प्रारभ हो गया है जो क्रमश" वृद्धिके हेतु 
अष्टसी प्रतिसामे इस रूपसे आया है। 


यह ब्ञती प्राप्त अर्थंमे न्‍्यूनता करने व कौटुम्बिक मोहके छोडनेके अर्थ अपना गुहाश्रम का भार 
अपने पुत्रादिकोको सौप देता है। स्वयं व्यापार, खेती और शिल्प आदि क्षत्रियवृत्ति तथा अन्य सभी 
प्रकारकी लेखनादि कार्य द्वारा आजीविकाका त्याग कर देता है। भर्थलिप्साका यहाँ अभाव हुआ । 
साथ ही अन्तादिका कूटना, पीसना, पानी भरना, आग जछाना, हवा करना, वनस्पत्ति छेदता, भूमि 
खोदना, घर बनाना, उसकी स्वच्छता करना, रग करता, सफेदी करना, झारता-बुहा रना, वस्त्रादिकोमे 
साबुन आदि लगाना, शरीर पर साबुन आदि द्रव्योका प्रयोग करना, बाग बगीचा लगवाचा, गर्मी रूगने 
पर स्वय पखा चलाना और बिजलीके पोका प्रयोग करना भादि आरभोका त्याग कर देता है । 


यह अल्प सादे स्वच्छ वस्त्रोका उपयोग करता है। प्रासुक जलसे अपने वस्त्र स्वयं निचोड 
लेता है। भपने भोजनके वत्तंन यत्नाचार पुवंक स्ग्य स्वच्छ कर प्रासुक जलसे धो लेत्ता है। णदि दूसरा 
व्यक्ति भी उसकी उक्त सेवाओको करना चाहे तो निषेध नही । तथापि यह ध्यान रखता है कि असयमी 
पुरुष मेरे लिए उक्त काय॑ अप्रासुक जलादिसे व सोडा साबुन आदि अन्‍य द्रव्योके उपयोगसे तो नहीं 
करते | यदि करते हो त्तो वह ऐसी सेवा उनसे न करायगा, स्वय वस्त्र धो छेगा। वस्त्र मलीन हो जाने- 
पर अन्य वस्त्र स्वीकार करेगा । 


ग्रामान्तरमे जाने हेतु जहाँतक सभव होगा निर्जीव सवारियोका भी कम उपयोग करेगा। सवारी 
पर चलना आरभ ही है। उसके उपयोगसे आरभ जनित्त दोष लगता है। अत इस प्रतिमासे ही सवारी- 
के उपयोगका त्याग आरभ हो जाता है। जहाँ घोर जगल है, जन निवास नही है अथवा बडा भारी 
जलाशय लाघनेकी जरूरत भा पडे वहाँ पर निर्जोव सवारोका उपयोग यदि करना ही पडे तो जो सवारी 
खास अपने लिए ही किसीको न चलाना पडे ऐसे रेल, वायुयान, मोटर सविस आदिसे ही गमनागमन 
करना अल्पदोषाधायक होगा, ऐसी टीकाकार की समझ है। सामान्यत सदा ऐसी भी सवारीका 
उपयोग नही करना चाहिए। पूर्व में तृत्तीय प्रतिमावालेको भी अपने सामायिककी क्रियाको साधनेके 
निमित्त उस काल्‍ूमे सवारीके उपयोगका निषेध किया था, यहाँ आरभत्यागके अभिप्रायसे सामाय्रिकके 
बाहरके कालसे भी यथासम्भव सवारीके उपयोग न करनेकी बात कही गई है। 


उक्त प्रकारसे अपना निर्वाह करता हुआ सर्वारम्भका त्यागी पुरुष शरीरसे भी निर्मेमत्व परिणाम 
हो कर अष्टमी प्रतिमाका आराधन करता हैं ।२०८। 


परिग्रहपरित्यागचिह्ध मे श्ञान्तये वद १ 
गुरुदेव | परिग्रह त्याग नामक नवमी प्रतिभाका स्वरूप शान्ति प्राप्तिके हेतु मुझे वताइए-- 
( बसनन्‍्ततिलका ) 


अन्यत्र  पात्रवसनादिकतः सर्मस्त 
द्रव्यं विहाय भवदं विपम॑ व्यथादम |॥ 


२१४ आवकपषमंप्रदौप 


गुद्धेश्च्ले निजपदे निवसेत्‌ सदा यो 
ज्ञेयः परिग्रहविवर्जितथी: कृती सः ॥२०९॥ 


अन्यत्रेत्यावि:--परिग्रहत्यागप्रतिमाया पात्रवसनाम्या विना अन्य सर्व घनघान्यादिक दछ्षप्रकारको वहि- 
रज़ो मिथ्यात्वकषायवेदादिकश्च धतुर्दशप्रकारकोष्त्तरज़्परिग्रह परित्यजनीय यत् परिग्रह एवं सदैव भवश्रमण- 
कारणम्भवति । मिथ्यात्वपरिग्रहेण योइनादित एवं संसारचक्रे वम्भ्रमीत्ति | कपायादिनैव धनधान्यादिसश्चय करोति । 
वेदादिनव मैथुनसज्ञामवाप्य नानानर्थानुत्पादयति अतो यो नानादु खप्रद पारस्परिकविपमताहेतुभूत परिग्रह विहाय 
निष्परिग्रहत्वमालम्बते स परिग्रह॒त्यागन्नती कथ्यते | एपो5पि स्त्रीपुत्रादिममत्वमुत्सुज्य निर्ममतामापन्‍्न गृहे तिष्ठन्नपि 
वैराग्यमालम्बते । कौपीन अधोवस्त्र उत्तरीय शिरश्छादन अन्यदपि सस्तरादिक अल्पपरिमाणेन वस्त्र तथा भोजना- 
यर्थ॑ शोचार्थश्र द्वित्रिपात्रमात्रश्न स्वीकरोति । अन्यत्‌ सर्व घन घान्य सुवर्णरूप्य नानाभरण श्युगारादिकद्न परि- 
हरति । अष्टमीप्रतिसायान्तु आरभत्यागे कृतेषपि घनादीनामपरित्याग , अन्न तु तत्त्याग क्रियते । अयमपि प्रासुक- 
जलेन शुद्धिमात्र विधाय केवलभावपूजा करोति। न द्वव्यपूजात्र विहिता, द्रव्यस्थ परित्यागात्‌ । केनाप्यधित 
सदाशयेनामत्रितबच भुज्जीत । स्वगृहभार पूर्णतया पुत्रादिषु निक्षिप्य स्वयं तदुभार भारवत्समुत्सुज्य निर्भारभर 
परावलम्वनेन मुक्त स्वे+चले शुद्धे स्वभावे वसति स एव बुद्धिमान्‌ नवमप्रतिमापालने समर्थ ॥२०९॥। 

परिग्रह त्याग प्रतिमावात्‌ अब अपने द्वारा परिगृहीत परिग्रहको मुर्देके श्वुगारकी तरह व्यर्थ 
समझता है अत्त उसके त्यागकी ओर प्रवृत्त होता है। उसे यह अनुमव होने लगता है कि में ब्रह्मचारी 
हूँ, स्त्री पुत्नादि कुटुम्बी अपने-अपने आत्माके व अपने-अपने पुण्य पापके स्वय स्वामी हैं। मुझे पहिनने 
के दो चार वस्त्र और शोचादि निमित्त अथवा भोजनादि निमित्त १-२ वर्तंनोंके सिवाय अन्य परिग्रह 
का कोई उपयोग अपने लिये नही ज्ञात होता । तब इस भारको कब तक सिर पर रखे रहँँ। वह ऐसा 
विचार करता है | वह यह भी देखता है कि पुत्रादि जन उस परिसग्रहके भाकाक्षी हैं | उन्हे उसकी आव- 
इयकता है । मुझे वह भाररूप है। उपयोगमे आता नही, रक्षाकी चिन्ता और साथमे लगी है। तब वह 
अपने पुत्रादिको अन्य कुटुम्बवर्ग या अन्य साधर्मीजन पुरजन या परिजनके समक्ष बुलाकर विधिवत्‌ उन्हे 
गृह भार सौप देता है और स्वय अपनेको उस परिग्रहसे मुक्त कर लेता है। 

व्यापारके लेन देनमे, गृह कार्योमे, पुत्रादिके विवाह आदिसे, सबधियोके व्यवहार आदिमे, तथा 
अन्य सासारिक कार्योंमे, वह भाग नही लेता । न उन्तके अधिकारियोको उसके लिए कोई प्रेरणा करता 
है। यदि कोई उत्तराधिकारी इस प्रतिमाधारीसे इन कार्योंमे सम्मति माँगे जौर अपना अभिप्राय और 
उद्देश्य प्रकट करे तो उसकी उचित्तता और अनुचितताको प्रतिपादन करनेवाली अनुमति देता है। इतना 
मोह उसे शेष है। प्रेरणा फिर भी नहीं करता । अपनी सम्मत्यनुसार यदि पुत्रादि काय॑ न करें तो अपने 
चित्त मे दुखी नही होता । उन्हे आर्थिक हानि लाभ होने पर शोक या हर्ष चही मानता | 

मोहके परित्यागके लिये यह अत्यावश्यक है । बिना मोह त्यागके यदि कोई उक्त पदका अवलबन 
करे या आगेकी प्रतिमाओ पर अथवा मुनिपद पर आरोहण करे तो नियमसे उसे मार्ग॑श्रष्ट होना 
पडेगा। त्यागका यह क्रम उसे उस पवित्र स्थितिमे पहुँचा देता है, जिसकी आाकाक्षासे वह इस मार्ग 
पर गाया था | 

वह खेत्त, जमीन, मकान, बाग, 53 आए सोना, चाँदी, मोत्ती, माणिक, रुपया पैसा, नोट, 
चेक, हुडी, कपनियोके शेयर, वस्त्र, अन्य प्रकारकी व्यापारिक वस्तुएँ, शस्त्रास्त्र, गाडी, मोटर, 
साइकिल, तागा, घोड़ा, गाय, भैंस, बकरी, पक्षी, नौकर चाकर सेविकाए , अनेक धातुमोंके वर्तन, 


नेष्ठचिकाचार २१५ 


ह तथा काष्ठके धातुके अथवा अन्‍य पदार्थंके बने हुये सामानकों परिग्रह मान कर परित्याग 
करता हैं। 

वह इन बाह्य परिग्रहोंकी तरह इनके मूल कारणभूत मिथ्यात्व, क्रोध, मान, माया, लोभ और 
नव नोकषाय ऐसे १४ प्रकारके अन्तरग परिग्रहोंको भी जो अनादिकालसे ही जीवके स्वश्रमणके लिए 
तथा नाता प्रकारके पर पदार्थोके सञ्चयके लिए अथवा कामादि विकारके उत्पादक होनेसे तन्तिमित्त स्त्री 
भादिके ग्रहणरूप कायरताके लिए हेतुभूत्त है, त्याग देता है । इन आन्तरिक परिग्रहोके त्याग किए बिना 
बाह्य परिग्रहका त्याग संभव नही है। इनकी विद्यमानत्तासे बाह्य परिग्रहका सश्नय स्वय हो जाता है। 
इस लिए अन्तरग परिग्रहका त्यागका क्रम ही प्रतिमा घारण है। प्रथम मिथ्यात्वका वमन कर सम्य- 
ग्दर्शतको स्वीकार किया था। त्तदतल्तर अभक्ष्य अन्याय रूप पदार्थों और कार्योंसे राग घटाया था| 
तदनन्तर क्रोधादि कषायो पर विजय पर विजय प्राप्त करनेके लिए अण॒क्भत दिग्व्रत देशब्रत और अचर्थ॑- 
दण्डब्त आदिका त्तथा सामायिक आदि साम्यभाव पृव॑क ब्रतोका आश्रय किया था। वेदकी वेदनाको 
दूर करने हेतु ब्रह्मचय॑ घारण किया था। परिस्रहकी प्रीत्ति घटाने और अपनी कायरता दूर करनेके लिए 
आरभ त्याग किया था । अब वह समय भा गया है जिसने आन्तरिक कषाय भावोकी न्यूचता होनेसे 
परियृहीत परिग्रहके त्यागके लिए साहस उत्पन्न कर दिया | 

नवम प्रत्तिमावाला अत्यन्त वेराग्यभावनासंपन्न होता हैं। परिग्रहको भारवत्‌ समझता है। वह 
अपनेको उस भारसे भुक्त होनेके लिए भाकुलित है | अपने शरीराच्छादन मात्रके हेतु सामान्यत लगोटी, 
धोत्ती, भोढनेके एक दो वस्त्र और चटाई आदि पदार्थ ही अपने पास रखता है। शौचके लिए एक तथा 
भोजनादिके लिए १-२ वतन छोटा थाली गिलास आदि रखकर अन्य सबका त्याग कर देता है | भत्यल्प- 
परिग्रही होनेसे इसका नाम परिय्रहत्यागप्रतिमा है। 

यह निष्परिग्रही प्रासुक जलसे शुद्धिमात्रके लिए यद्वा तद्दा स्नान करता है। नित्य देव वन्दना, 
स्तुति, सामायिक, जप और स्वाध्याय द्वारा ही अपने जीवनके क्षणोका सदुपयोग करता है | द्वव्यका त्याग 
होनेके कारण द्रव्यपूजा नही करके मात्र भाव पूजा करता है। जो परियग्रहमे आसक्त व रागी है उसे देव 
पजनादि कार्योमि द्रव्यका उपयोग कर शुभरागकी ओर प्रवृत्ति करनेका उपदेश था। अब जब बाह्य 
द्रव्योमे ही राग घट गया तब द्रव्यके आधार पर शुभराग करनेका भी उपदेश नही रहा। अब जीवनमे 
वीतराग धर्मंकी ही प्रधानता रहती है । 

उक्त प्रकारका वीतरागी आमजन्नित होने पर स्वयके या किसी दूसरे साधर्मीके यहाँ शुद्ध प्रासुक 
भोजन ग्रहण करता है| पर किसी को स्वय ग्रेरणा नही करता त्तथा आगामी प्रतिमारोहणकी प्राप्तिकी 
बभिलाषा करता हुआ अपने गृहीत ब्रत्तोंका परिपालन करता है। वह नवम प्रतिमाका घारी है ॥२०५॥ 


वदानुमतित्यागस्प कि चिंह ब्तंते शुरो । 
गुरुदेव | अनुमतित्याग नामक दशमी प्रत्तिमाका क्‍या स्वरूप है, कहिए-- 
( वसन्ततिलका ) 
संसारभोगविषये विपषमे व्यथादे 
लग्नादिकायकरणेष्नुमतिन यस्य । 
वन्‍्द्ः सतामजुमतेर्पिरतः स धीरः 
वास तनोतु सततं निजमन्दिरे सः; ॥२१०॥। 
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संसारेत्यादि :--दक्षमप्रतिमाराधक परिग्रहविषयें आरभविषये विवाहादिके वा कदाचिदपि स्वानुमात न 
ददाति । मनोवच कार्य कृतकारितानुमोदनरपि सर्वारम्भपरिग्रहत्याग सद्जायतेब्त् । केवलमल्पवस्त्रमात्रपरिग्रहोन्‍्स्य। 
नवमप्रतिमावत्‌ शुद्धिमात्रस्नान विधाय देववन्दनास्वाध्यायाष्ययनेषु समय यापयति । जिनचत्यालयप्रवेशे स्वाष्यायरत 
त भोजनसमये य कश्चित्‌ श्रावक समागत्य भोजनाय प्रार्ययति तस्येव ग्रहे भाहारग्रहण करोति स्वगुहे परगृहे वा । 
न स्वपरगृहयोर॒स्य करिचख्भोद । न च कस्यापि पक्षमोह । सर्वत्र समतापूर्णमावेनैव व्यवहारोउस्य । स्वस्य पुत्रपोत्रादि- 
केम्य कश्मिदिचिद्‌ विपये याचितसम्मति कदाचिदपि न ददाति | तत्र हानि स्थात्‌ छाभो वा, उभयत्र समभावस्तस्य | 
स्थानग्रहणे, शयने, आसने, वस्तुग्रहणे निक्षेपे च मृदुवस्त्रादिना प्रतिलेखनद्धरोति । गृहमोहत्यागात्‌ स्वयोत्रजजन्ममरण- 
सबन्ध्यशौच न तस्य भवति । न च भोजनात्प्राग्भोजनस्थामत्रण स्वीकरोति । तत्स्वीकरणे तस्थेव भोजनाथारभाय 
अनुमतिदानस्थ स्याहोष । तस्मात्‌ भिक्षावृत्तेरस्वीकारेषपि भिक्षुवदेव तस्य वृत्ति । बनाहूते केनचित्स्पाडुपवास । 
इत्येव कठिनब्नताराधनात तस्य वैराग्यपरिणामाभिवृद्धे मुनिषदाधिष्ठानाय योग्यता सपद्यते ॥ २१० । 


दक्षमी प्रतिमाधारी श्रावक परिग्रहके सञ्चयादिमे, गृहारम्भके कार्योेमि व विवाहादि कार्योमि 
अपने कुट॒म्बी जनोके द्वारा प्राथंधा किए जाने पर भी अपनी सम्मति नही देता । यही विशेष त्याग इस 
प्रतिमामे होता है। मन, वचन, काय और कृत कारित भनुमोदनासे इसे आरम्भ परिग्रहका त्याग है ! 
मात्र दो तीन वस्त्रोंके व भोजन भौर शौच हेतु एक दो वर्त॑नोंके तथा शयतासनके हेतु चटाई जादिके 
अतिरिक्त अन्य कोई परिग्रह इसके पास नही है | इस प्रतिमामे नवम प्रतिमाके परिग्रहकी अपेक्षा भौर 
भी न्‍्यूनता आ जाती हैं| थे 

यह गृह कुटुम्ब तथा घनादिसे विरक्त हो देव वन्दना, स्वाध्याय, सामायिक और जप जभादि 
कार्योमे अपना समय लगाता है। किसी के द्वारा यदि भोजनके लिये आमत्रण दिया जाय तो उसे अपने 
लिए. भोजन सम्बन्धी आरम्भकी अनुमतिका दोष मान कर स्वीकार नहीं करता तथापि भोजनके समय 
यदि कोई सज्जन, चाहे वे उसके अपने पूर्व गृहके हो, या किसी अन्य घरके श्रावक हो, बुलानेके लिये 
आकर भोजनकी प्रार्थना करें तो बिना किसी स्वपर भेदके समता बुद्धिपृरवक भोजनके हेतु चला जाता 
है | स्वगुहका कोई पक्ष मोह उन्हे नही है। सब ही लोगोके साथ उसका समान व्यवहार है। न किसीसे 
राग विशेष है और न किसीसे बैर। शरीरसे भी मीह नहीं है तब अन्य वस्तुसे मोह होनेकी बात 
दूर ही है । 

यह अपने पास नरम वस्त्र आदिकी एक प्रतिलेखनी रखता है। मयूर पिच्छ तो ग्रहण करनेकी 
आज्ञा नही है तथापि कोई भी मृढु उपकरणसे प्रतिलेखन करके ही स्थान, शयन, आसन, अथवा किसी 
पदार्थके उठाने रखने मादिका वह अभ्यास करता है । जीव दयाकी उठी हुई भावना उसे ऐसा करनेको 


बाध्य करती है । 

सिक्षु सज्ञा प्राप्त न होते पर भी इसकी रुचि भिक्षुवत्त ही है। इससे आगेका पद सिक्षुकका है । 
प्रकारान्तरसे यह पद भोजन प्राप्तिकी अपेक्षा भिक्षुके पदसे मी कठिन है। भिक्षु तो भिक्षार्थ हम 
तक स्वय जाता है, पर यह धीर वीर स्वेच्छासे श्रावक धर नही जाता, बुलानेपर ही जात्ता है और यदि 
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उसे भोजनके समय न बुलावे तो सत्तोष रख कर उपवास ही करता है। इस प्रकार के कठोर ब्रतका 
धारक अनुमतित्यागी दशम प्रतिमाधारी होता है। २१०। 


उद््ष्टाहारत्यागस्य कि चिह्न' ध्ुल्लकस्य हि । 
गुरु श्रेष्ठ | ग्यारहवी उदिष्टत्याग प्रतिमामे क्षुल्लकका कया स्वरूप है ? कृपया कहिए-- 
( वसन्‍्ततिलका ) 
स्वीयेषु मातृपितृबन्धुजनेषु मोह- 
सन्येषु क्लेशमथवा मनसा विहाय । 
“८ कौपीनखण्डवसनो गुरुपाइववर्ती 
स्यात्‌ शुल्लक शुचिमनाः समतामिलाषी ॥२११॥ 


स्वीयेष्वित्यादिः--स्वीयेष मातृपितृभ्नातृस्वसूमित्रकलत्रपुत्रपौत्रादिषु जनेपु सतसा मोह विहाय ममता 
परित्यज्य, अथवान्येष्‌ स्वविरुद्धाचाराचा रकेषु अमिन्ननिन्दकवृथालोचकाकीतिका रकमिथ्याप्रवादप्रचारकेषु फ्लेश 
ईष्याद्विपसक्लेशा दिकश्च परित्यज्य, गुरुपाश्व॑वर्ती-नानासक्लेशरहितत्वेच स्वय शान्तिरूपं अन्येषामपि भवभीतित्रस्ताना 
शान्तिदायक विषयेच्छाविरहितत्वात्‌ निरारम्भपरियग्रहत्वाच्च ज्ञानाराधनतपोनुष्ठानतत्पर दिगम्बर परमगुर सम्राप्य 
तत्पाएव॑वर्ती तत्सब्निधावेव तिष्ठन्‌ू, फौपीनखण्डवसनः-कौपीनमात्र खण्डवसनञ्ञ॒धारयन्‌ शुचिमना समताभिलाषी 
क्षूल्‍्लकों भवति । एकादशप्रतिमाया उद्दिष्टाहारत्यागरूपाया दो भेदौ--क्षुल्लक ऐलकद्च । तयो प्रथमस्य क्षुल्लक- 
स्पेद स्वरूपमुक्तम्‌ । अस्यामेव प्रतिमाया श्रावकस्य द्वादशन्रताना परिपूर्णता भवत्ति । स क्षुल्लक कर्त्तर्या क्षुरेण वा 
निजमस्तकद्मश्र्वादीना केशान्‌ दुरीकरोति । मासहये मासत्रये मासचतुष्ट्ये वा यदाकदाचिल्लोचमपि कुर्यात्‌ 
अभ्यासार्थभू । शौचोपकरण कमण्डलु प्रतिलिलनाय मयूरपिक्छिका, मृहपकरणमन्यद्वा गृह्लाति । भोजनपात्न चैक 
दधाति । भिक्षुकवत्‌ श्रावकगृहमागत्य भक्तिपुर्वक तद्त्तमाहार भुक्ते । रात्री एकास्ते सर्वाण्यपि वस्त्राणि परित्यज्य 
दिगम्बरसाधुवत्‌ आत्मष्यान करोति । चतुष्व॑पि पर्वदिनेषु नियमत' उपवास करोति। ब्राह्मणे क्षत्रिये वेध्ये स्पर्श- 
शुद्रेष्वपि च भवत्येतद्‌ ब्रमम्‌ | क्षुल्लक खलूु एकमिक्षानियम अनेकभिक्षानियमश्चेति भेदद्॒यमापन्न । यत्स्वेक- 
भिक्षानियम सु दिगम्वरमुनिष्वाहाराय प्रस्थितेषु तदनन्तर भिक्षार्थनटति । क्वचिदषि एकस्मिन्नेव भ्रावकर्गृहे 
यत्प्राप्तमन्न तदेव भुक्ते । वर्णत्र॒यक्षुल्लकानामेंष एवं विधिरिति केषाश्विद्‌ ग्रन्यकाराणा मतम्‌। शूद्रवर्णक्षुल्लकास्त्वनेक- 
भिक्षानियमा । तेषपि अनुमुनि आहाराय गच्छन्ति । अनेकगृहेम्य स्वमभाजने अन्न यत्किश्विल्लब्ध तत्सव॑मेकन्रीकृत्य 
यत्रापि प्रासुक्रमम्भो लभेत तत्नैव भुझ्जन्ति । कैश्चिद्ग्रथकारैस्तु न कृत एप भेद । ते सामान्यतया चतुर्वर्णेष्वपि 
छुल्लकेषु उभी भेदौ वर्णयन्ति । क्षुल्लको मौनपूर्वकमेव श्रावकंगृहमागच्छति । मौनेनैव किज्चित्काल क्षणमात्र वा तत्र 
वहिरेव स्थित्वा निर्मच्छति । एतदन्तरे यदि केनचित्‌ श्रावकेण आहाराय प्रतिगृहीतस्तहि तश्नव तिष्ठति । अन्यथान्यद्‌- 
गृह गच्छति । घर्मलाभो भवतु इत्येवमाशीर्व चनमुच्चार्य अहमत्रागत इति सकेत प्रदाय अन्यत्र गच्छेत्‌ इत्यपि केपाचिदा- 
चार्याणमभिमतम्‌ । प्रतिग्रहानन्तर श्रावकस्त उच्चासने विनिवेशयेत्‌ मड्प्रक्षालनश् कुर्यात्‌। यथायोग्य सम्मानादिक 
प्रदाय विनयेत मन शुद्धिपूर्वक कायशुद्धिपुर्वकत्च आहारादिकमपि निर्दोषमस्ति इति सूचयेत्‌ | एकादशमप्रतिमाराधकाय 
नवधाभक्तिअर्ध्यदानम्‌ न करणीयमेतदपि आधचार्यणाम्‌ केषाश्रिन्मतम्‌ । अध्यप्रदेयमिति वर्तमानसमये केपाश्िदाचार्याणा 
पद्धतिवंतते । परमश्रद्धया सन्तुष्टेन सक्तिवता ज्ञानवता च श्रावकेण घैर्यमारूम्ध्य उदारचित्तेन स्वशक्त्यनुसार यद्दान 
नवधाभक्तिपुर्वक दीयते तदेव ग्राह्मम्भवति क्षुल्लकस्य तानन्‍्यथा | दत्तमेवविधमन्नं स्थित्वा र्वभाजने श्रावकप्रदत्तभाजने 
वा अत्ति । स्वाध्यायध्यानतत्पर स ग़ुरुकुलेष्वेव वनेषु वसेत्‌ । न तु क्षुल्लक स्वातन््यमहति । गुरोरभात्रे जिनमदिरे 
तीर्थकरप्रतिमासन्निधावेव ब्रत प्रतिसाक्षिक घारयेत्‌ तथा चैत्यालये वने वा समानाचारधारक, भ्ावके सह वसेत्‌ । 
र्८ 
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स्वगुरूणा अन्यसघर्मणाश्व यथायोग्य सैवाश्व कुर्यात्‌ । तेपा हस्तपादादिमर्दन रुग्णावस्थाया असहायावस्थाया वा यत्र 
तंत्र मलमूतरस्लेष्मादिविसर्जने कृते तदपाकरण आर्पवाक्‍्यश्रावणेन तेषा मन सकलेशदूरीकरण समाधिसमये स्वस्वार्थहा- 
नावषि तेषा समाधिसाधन एवमनकेविध वैयावृत्य कुर्यात्‌ । क्षुललकस्य एतदेव स्वरूप॑ सक्षेपत ॥ २११॥ 


ग्यारहवी प्रतिमाका नाम है उहिष्टत्याग प्रतिमा | इसके दो भेद हैँ--प्रथमका नाम क्षुल्लक और 
दूसरे भेद का नाम है ऐलक । क्षुल्लक का अर्थ है छोटा और ऐलक का अर्थ है बडा । इनमेसे पहिले भेद 
क्षुल्लकके स्वरूपका वर्णन इस इलोकमे आचाय॑ ने किया है | 


दशम प्रतिमाके बाद श्रावक इसे स्वीकार करता है तथा जो अन्य प्रतिमाधारी इस प्रतिमाको 
स्वीकार करना चाहत्ता है वह अपने मात्ता पिता भाई बहन स्त्री पुत्र मित्र आदि बधु वाधवोंसे मोह 
मसताका त्याग करता है। अपने प्रतिकूल चलनेवाले, अपनी निन्‍्दा करनेवार्ं, अकीति मिथ्यापवाद 
करनेवाले, आलोचना करनेवाले अथवा बिना कारण ही अपनी दुष्टतासे वेर करनेवाले शन्रुओमे द्वेष 
ईर्ष्या असूया आदि नही करता | सबको समान हृष्टिसे देखता है | वह विचार करता है कि अपने शुभा- 
शुभ कर्मका फल ही जीव इस ससारमे भोगता है। यथार्थमे न कोई वधु है न कोई शत्रु है। राग द्वेष 
कषायोके वशीभूत होकर ही यह जीव स्वानुकूल वतंन करनेवाछो पर राग और प्रतिकूल चलनेवालो 
पर ह्ेष करता है। 

इस सासारिक व्यवहारमे पचैन्द्रियोके विषयमे साधक या सहायक व्यक्ति या पदार्थ ही इप्ट मा 
लिए जाते हैं। जो भोगोपभोगमे बाधक हैं ऐसे व्यक्ति या पदार्थ अनिष्ट माने जाते हैं । सासारिक स्वार्थ 
केवल पचैन्द्रियोके विषय और क्रोधादि कपषाये हैं। परमार्थसे विचार किया जाय त्तो बात्माके हितके 
ये दोनो विरोधी हैं | श्री दौलरतरामजी कविने अपनी भाषा स्तुतिमे वहुत सुन्दर शब्दोमे लिखा है और 
भगवालूसे प्रार्थंता की है कि शत्रुओसे हम बच सके यही आपसे हमारी दृष्ट प्राथंना है। जैसे-- 


आतमके अहित विषय कषाय, इत्तमे मेरी परणति न जाय । 
में रहें आपमे आप लीन, सो करहु होहु ज्यो निजाघीन। 


इस प्रतिमाधारीने इसका पूर्ण रहस्य समझ लिया है, अत न केवल प्रार्थता करता है बल्कि 
निजाधीन होनेके प्रयत्ममे सफलता की कोटिके समीप पहुँच जाता है। वह पर पदाथे मात्रमे इष्ट या 
अनिष्ट कल्पना छोड़ चुका है। वह सतत प्रयत्तशीछ है कि किसी भी समय पचेन्द्रिय विषयोसे अथवा 
मान आदि कषायसे चित्त न जाय | में सदा अपने आपमे स्थिर रहूँ। अपने निविकार स्वरूप स्वभावसे 
कभी विचलित न हो जाऊँ। इसी महान प्रयत्नमे अपना समय व्यतीत करता है। यह उसका महा पुरुषार्थ 
है | इसी पुरुषार्थसे वह ससारके दु खरूप बधनोसे मुक्ति पायगा, यह उसका निश्चल हृढ विश्वास है | 

यथार्थमे पाचो ही इन्द्रिया ज्ञानके लिए साधनभूत हैं। यदि उन्तका उपयोग पदार्थके स्वरूपमात्रे 
जाननेके लिए किया जाय तो कोई अनिष्ट नही है। यदि आप मिष्ठान्न खाते हैं तो उसे मीठा समझिए 
और कडवा पदार्थ खाते है तो आपकी जिद्ना उसे कडवा कहे, इसमे कोई पाप नही है, यह तो पदार्थके 
स्वरूपका निरूपण है। इतने ज्ञानमात्रसे कर्मबन्ध नही होता | वन्च तब होता है जब हम कडवेके प्रति 
घुणा या ह्वेष तथा मिष्ठान्नके ग्रहणके प्रति रागी हो उठते हैं, उसकी प्राप्तिके लिए स्वय भी अनेक कष्ट 
सहते हैं और बूसरोको भी कष्ट पहुँचाते हैं। उस मिष्ठान्नके रागके कारण जो हमने कष्ट उठाए अथवा 
दूसरोसे विरोध होनेके कारण जो कष्ट होगे उन सबही कष्टोका हेतु मिष्ठान्न का राग है। यदि वह न 
होता तो हम इन आपत्तियोकों अपने पास न बुत, भत्ता, यह सिद्ध हुआ कि राग ढ्रु ख परम्पराका मूड 
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कारण है। उससे जो सुख की कल्पना है वह तो क्षणमात्र है-पर उसकी प्राप्तिसे, उसके सरक्षणमे, 
उसके भोगमे, उसके परिपाकमें और उसकी प्राप्तिमे बाघा देनेवाले व्यक्तियोके साथ सधर्ष करने मे जो 
महात्र्‌ कष्ट उठाने पडते है उचसे न केवल इसी जन्मके लिए किंतु जन्मान्तरके लिए भी दुखी हो 
जाते है। 
कुछ भाइयोको यह प्रइन होता है कि संसार दु खमय ही है ऐसा एकान्त कथन उचित नही है । 
जैनाचार्यों द्वारा जहाँ अनेकान्त सिद्धान्तको अगोकार करनेका उपदेश दिया गया है, वही पर ससारको 
एकान्त दु खमय बताया जाय यह कथन अपने ही सिद्धान्तके विरुद्ध होनेसे उचित और न्यायसगत मालूम 
नही पडता । उदाहरणार्थ हम मिष्ठान्त खाते हैं, नाटक देखते हैं, सुगधित पुष्पोकों सूधते हैं, सुन्दर 
गान सुनते हैं तथा कामभोग करते हैं। इन सब कार्योमे सुखका अनुभव होता है। ऐसा होते हुए भी 
हमे वे सुखरूप नही किन्तु दु खरूप ही है, ऐसा कथन मिथ्या है। जो बात प्रत्येक ससारी प्राणीके प्रत्यक्ष 
अनुभव गोचर है उसे भिथ्या कहना प्रत्यक्ष विरुद्ध होनेसे स्‍्वय मिथ्या है। ऐसी स्थितिमे यह प्रश्न 
सहज हो होता है कि जैनाचार्योने इतने महान्‌ सुखदायक विपयोको मिथ्या समझ कर किसलिए कठोर 
तपस्याको अंगीकार किया भौर क्यो अन्य व्यक्तियोको भअ्रममे डाला है। ऐसा करनेसे उन्हे क्या लाभ है 
और किस सिद्धिकी प्राप्ति होती है । 
प्रश्न अवश्य विचारणीय है | कोई भी उपदेश कित्तना ही सुन्दर हो भौर लाभदायक हो पर जब 
तक वह अपने अनुभवसे छाभदायक प्रत्तीत न हो तब त्तक उसे कोई ग्रहण नही करना चाहता । यहाँ पर 
हमे अपने ज्ञान और सुखकी कोटिका विवेक पूर्वक विचार करना है । यह बात हम सक्षेपसे लिख चुके हैं 
कि इन्द्रियो द्वारा हमे ज्ञात्तकी प्राप्ति होती है। ये केवल ज्ञानसाधक हैँ, सुख दु ख साधक नही । सुख 
और दु ख तो हम मानसिक कल्पना द्वारा करते हैं! मन विचारक है, वह स्वय पदार्थके इस रूपादिका 
ज्ञान नही करता। इन्द्रियो द्वारा प्राप्त ज्ञान सामग्रीका वह चवंण करता है। दूसरोकी कमाई ही खात्ता 
है । स्वय कुछ नही कमाता | स्वय वह केवल कल्पनाके आकाशसे उडा करता है। भ्रम उसे ही होता है 
ओर सम्यग्ज्ञान भी उसे ही । वह जितना बाधक है उत्तना ही साधक भी है। 
जब हम स्परशंच इन्द्रिय द्वारा पदार्थका स्पर्श करके शीत उष्ण, कोमल, कठोर आदि आठ स्पश्ञों 
का ज्ञान प्राप्त करते हैं वहाँ मात्र ज्ञान त्तो हमारा है। अन्य पदार्थवा सबध केवल शरीरके साथ ही 
है। जब हम काम भोग करते हैं तब भी स्त्री या पुरुषको शरीर स्पशका ज्ञान स्पर्शन इद्रियसे होता है 
इतना मात्र तो इद्वियका कार्य होनेसे वह तज्जन्य ज्ञान आत्मा भोगत्ता है, बाकी शारीरिक सबंध तो 
शरीरसे ही होता है । स्पर्श गुण आत्मा त्तक नही पहुँचता है। रसना द्वारा किया गया मिष्ठान्त भोजन 
उदर तक पहुँचता है, वह अनेक रसादि रूप परिणत होकर शरीरका अगभूत हो जाता है, अथवा सूू 
मूत्र कफ पसेव आदि रूप होकर वाहिर निकल जाता है, आत्माके पास उसके एक भी परमाणुकी पहुँच 
कप  अ आत्मा उसे भोग नही सकता, वह केवल उस भिष्टान्नसे होनेवाले रसज्ञानको भोगता है, रसको 
नहीं भोगता | 


इसी प्रकार ध्राणेन्द्रिय, कर्णेन्द्रिय भौर चक्षुरिन्द्रियके द्वारा सुगधि, संगीत तथा विविध हृश्योके 
जशानमात्रकों भात्मा भोगत्ता हैं। गध, गान और हृश्य या तो शरीरसे सबध करते है या जहाँके त्तहाँ 
उन्ही पदार्थोमे सीमित रहते है। जात्मा अमूतत होनेसे उसमे इन मूत्तिमान्‌ पदार्थोका सयोग नही होता 
ओर न हो सकता है । इससे यह निष्कर्ष निकला कि वास्तवसे स्पर्श, रस, गध, वर्ण गौर शब्दरूप 
विषयके ज्ञान मात्रका भोक्ता आत्मा है। इन पदार्थोका भोक्ता त्रिकालमे भी नही है । यदि ये भोगे जायें 
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तो पुदुगल द्रव्य उक्त गुणोसे रहित हो जाय । यह वात्त केवल आत्माके सम्बन्धसे ही नही, प्रत्येक द्रव्यके 
लिए है। यह जैनधर्मका अकाटथ सिद्धान्त है कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही स्वरूपमे है अपने स्वरूपका 
परित्याग नही करता । 


यहाँ एक उपप्रइन हो सकता है कि जीव पुद्गलके सिवाय अन्य द्रव्य अपने रूपका त्याग नही 
करते यह मानना ठीक है, पर इन दो द्रव्योका तो परस्पर ऐसा सम्बन्ध अनादिसे है जिससे भात्मा 
अपने स्वभावका परित्याग कर विक्ृत हो रहा है। तब्र यह कहना कैसे सुसगत है कि वह अपने रूपका 
परित्याग नही करता । 


इसका उत्तर यह है कि आत्मामे विकार परणति भी होती है, परतु वह पुद्गक्त कर्मके निमित्तसे 
होती है। तथापि वह परणति पुद्गल निमित्तजन्य होने पर भी पुदुगल रूप नही है । अपने गुणोका 
विकार अपनी आत्मामे होगा और पुद्गलमय विकार पुद्गलमे होगे। भर्थातु ज्ञान, दर्शन, सुख, शक्ति 
अथवा क्षमा, विनय आदि गुण यदि कमंके चिमित्तसे बिगडेंगेत्तो उन्तका उन्हीमे परिवतत् होगा । 
मिथ्यात्वके सम्वन्धसे ज्ञान मिथ्याज्ञान होगा, सुख दु खरूप परिणत होगा, शक्ति स्वात्महित रूप न 
होकर अहित रूपमे परिणमन करेगी, क्षमा क्रोधरूप वन जायगी, विनय अहकारका रूप घारण कर 
लेगा । यह सब गुणोके विकार अवगुण बन जायेंगे, पर पुद्गलके गुणोके रूपमे न वनेंगे । गुणो की अवगुण 
रूप परणति परनिमित्तजन्य होनेसे विकृति है। यथार्थमे वह अपनी मर्यादाको छोडकर नही है । पुद्गल 
कभी क्रोध या महकार रूप नही हो सकत्ता, क्योकि क्षमादि शक्तियाँ उसमे नही है । अत इन गुणोके 
विकार भी उनमे नही हो सकते । रूप रसादिरूप अथवा कर्म नोकर्मरूप या परमाणु स्कल्धरूप, 
वर्ग वर्गगारूप परणति पुदूगलकी ही होगी, क्योकि वह उसके स्वभावकी विक्वृति है। इससे यह स्पष्ट 
हो जाता है कि जीव ओर पुद्गल परस्पर निमित्त नेमित्तिक भावको प्राप्त होकर भी अपने स्वरूपका 
परित्याग करके परिणमन नही करते किन्तु अपने लक्षणकों बपनेमे रखते हुए ही विक्रृत होते हैं। भत्त 
यह सिद्ध है कि प्रत्येक द्रव्य अपने स्वरूपका त्याग नही करता | 


ऐसी स्थितिमे आात्मा अपने ज्ञान स्वरूपका त्यागकर विषय ग्रहणके समय विषय रूप नहीं हो 
सकता, अत वह विषयोका भोग नहीं कर सकता । वह केवछ विषय जनित ज्ञानका ही भोक्‍ता है। सुख 
दु ख कर्मफलका भोवता मात्र व्यवहारसे कहा जाता है। परमार्थमे ऐसा है नही। श्री नेमिचद्राचार्यने 
द्रव्यसग्रह नामक छोटे निवधमे इस सबधमे जो लिखा है वह इस पूर्वोक्त कथनको प्रमाणित करता 


है। जेसे-- 
ववहारा सुहदुःख पुग्गलकम्मफ् पशुजेदि । 
आदा णिच्चयणयदों चेदणमावं खु आदस्स। 


अर्थात्‌ आत्मा सुख-दु ख रूप कम फलका भोक्‍ता है यह केवल व्यवहार कथन है । निरचयनयस्े 
तो वह अपने चैतन्य भावका ही भोवता है । । 

उक्त कथनसे यह सिद्ध हैं कि आत्मा प्रत्येक इन्द्रिय द्वारा केवल पदाथका ज्ञानमात्र करता 3 
उन पदार्थामि जिन पर मनकी इष्ट कल्पना है उन्हे सुखदायक मानता है ओर जो उसे अच्छे नही लग 


वास्तवमे तो 
अनिष्ट समझ ढ़ खदायक मानता है| भर्थात्‌ सुख ढु खकी कल्पता मनके द्वारा हुई । वास्तव 
कह ३.8 ायक ज्ञानका भोग किया है | वह उसका लक्षण या स्वरूप है, अत उसीके भोगनेमे वह 
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समर्थ है, अन्य पदार्थको भोगनेमें उसकी सामर्थ्य नही है, तथापि पदार्थकोी सुखदायक मानकर उसमे 
अ्रमवश इष्ट अनिष्ट कल्पना करता है। जो पदार्थ एकके लिए इष्ट है वही दूसरेके लिए अनिष्ट है | 
जो एक प्राणीके लिए अनिष्ट है, वही दूसरेके लिए इष्ट है। जेसे किसी व्यक्तिको मिच॑ खानेकी आदत पड़ 
गई है, यद्यपि मिचका स्वाद चरपरा है फिर भी वह उसे इष्ट है। वही अन्य भ्नभ्यस्त पुरुषके लिए या 
बालकके लिए मनिष्ट है। इसी त्तरह जो पदार्थ किसी क्षेत्रमे इष्ट है वही उस व्यक्तिके लिए दूसरे क्षेत्रमे 
अनिष्ट रूप है। जेसे घर मे साधारण धोतती या बडी पहिनत्ता ही इष्ट है, पर सभा आदिसे जाने पर 
वह वेष-भूषा अनिष्ट है। जो पदार्थ किसी कालमे इष्ट है वही दूसरे काछमे अनिष्ट है । जेसे ग्रीष्मकालमे 
महीन वस्त्र इष्टकारक थे वे ही शीत ऋतुमे अनिष्टकारक हो जाते है । जो पदार्थ एक अवस्थामे इष्ट हैं 
दूसरी अवस्थामे अनिष्टकारक हो जाते हैं, जेसे जो दूध स्वस्थ अवस्थामे मीठा और इष्टकारक लगता 
है, पित्त ज्वरकी दशामे वही कडवा लगता है और अनिष्ट हो जाता है | 


इस तरह द्रव्य क्षेत्र काठ भावकी परिवर्तित अवस्थामे पदार्थ इष्ट और अनिष्ट रूप माने जाते 
है, जिन्हे एक बार सुखदायक माना जाता है उन्हे हो वह दूसरी बार दु खदायक मानने लगता है। 
इससे यह सिद्ध हुआ कि पदार्थामि यदि सुखदायकत्व या दु खदायकत्व होता तो वे सदा प्रत्येक क्षेत्रमे 
भर प्रत्येक अवस्थामे प्रत्येक प्राणीको सुखदायक ही रहते अथवा दु खदायक ही रहते पर ऐसा नही 
देखा जात्ता । भत्त पदार्थोमे सुख दु खकी कल्पना प्राणी स्वय करता है। सुख दु.खदातृत्व उन्चका स्वरूप 
नही है | तब उन पदार्थामे मोह ओर समता करने का क्या प्रयोजन है ? 


अब रही सुख प्राप्तिकी बात सो हमे जो सुख ससारमे प्राप्त होता है वह वास्तवमे अपनी 
इच्छाकी पूर्तिमे होता है । अर्थात्‌ जो इच्छा उत्पन्त हुई उससे ही हम दु खो हुए । जबतक उस इच्छाको 
पूर्ति नही हुई त्तबतक दु ख रहेगा । ज्यो ही पूर्ति हुई कि सुखानुभाव हुआा। यथाथ्थंमे हमारी इच्छारूप 
दु खके नाशसे सुखका जन्म हुआ है। अर्थात्‌ जब हमको यह सतोष हो गया कि हमें अब उक्त पदार्थ 
त्ही चाहिए तब हम सुखका अनुभव करते हैं। साराश यह कि या त्तो हमें पदार्थ ज्ञानके अनुभवमे सुखका 
आभास मिला या सन्‍्तोष उत्पन्न होने पर सुख मिला, पदार्थ से नही मिला। यह सुख क्षणस्थायी है, यह 
सन्‍्तोष परपदार्थाघीन है, अत्त: इसे सुख रूप न कहकर दु खरूप ही आचार्योने माना है। जो स्थायी है 
परनिमित्तजन्य नही है, स्वास्मोत्थ है, वह वास्तवमें सुख है। ससार दु'खकी न्यूनता मात्र है, गर्थात्त 
कभी दुःखी प्राणीका दुःख कम हो जाय त्तो उसमें सुख मानता है। जेसे एकके सिर पर एक मन बोझ 
लदा हुआ है, यदि वह बीस सेर कर दिया जाय त्तो वह सुखी हो जाय। वह बीस सेरका बोझ ऐसे 
भनुष्यके सिर पर रखा जाय जिसके सिर पर अभो कोई बोझ नही था तो वह उस बोझषमें दु खका 
अनुभव करेगा | कारण इसका स्पष्ट है कि प्रथमका ढुंख न्‍्यून हुआ भत्त सुखी हुआ। दूसरेके दु ख- 
भात्रा बढी जत्त दुखी हुआ । बोझ दोनो पर बराबर हैं पर एक सु खी एक दु खी हुमा । अत दुःखकी 
न्यूनतामें सन्‍्तोष उत्पन्त होनेसे, अथवा इच्छारूप महान्‌ दु खकी न्यूनतासे, या पदार्थके ज्ञानका भोक्ता 
होनेसे सुखका भनुभव होता है, तथापि यह सुख अस्थायी है। मोहके कारण इच्छाओ की न्यूनता नहीं 
है, प्रति समय नवीत्त-नवीच इच्छाएं उत्पन्त होती हैं | उत्तकी पूर्तिके हेतु अतेक पदार्थोको ओर यह दौड 
लगाता है, उन्का सग्रह करता है, उनके सग्रहमें कष्ट उठाता है और सग्रह हो जाने पर रक्षाकी चिन्तामे 
दुख उठाता है। उस सगुह्दीत्त पदार्थोमें मनेकोकी इष्ट कल्पना है, अत उसे प्राप्त करनेकी इच्छा करने 
वाले बहुत हैं। वे उसे ले च जाय भत्त अन्यसे सत्तक रहना पडता है। यदि वे लेने भावें, बाघा दें और 
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शक्तिका उपयोग करें तो उनके साथ संघ करनेमें महान दुख उठाना पढता है। यदि उस सघर्पमें 
विजय नही हुई ओर वह सगृहीत परिग्रह छित गया तो इष्टवियोगज महान दू ख हो गया । 


पर पदार्थ द्वारा इच्छापूरति कर सुख प्राप्तिकी अभिलाषा स्वप्नवत् है। ऐसा वस्तुका स्वरूप 
समझ कर जो वुद्धिमान्‌ उन पदार्थोसे मोह मसताका त्याग कर उनके बिना भी अपने मनमें सन्‍्तोष 
उत्पन्न कर लेते है वे ही परम सुखी हैं । वह स्वत्मोत्य सत्तोप सुख है। स्वजन्य ज्ञानका सुख है | पर 
निमित्तजन्य न होनेसे वह स्थायी है। उसीके प्रयत्नमे यह एकादश प्रतनिमावारी प्रयत्नशील है। अत 
जो थोडी सी कमजोरी शेष है उसके कारण मात्र एक लगोटी, एक खण्ड वस्त्र और एक भोजनपात्र 
बस इतना परिग्रह रखता है, शेप सब प्रकारके पदार्थोसे उसने मोहका त्याग कर दिया है। कितना 
भी कष्टका अनुभव करता पडे वह उसमे सुखी है । पीछी कमण्डलु भी उसके पास होते है पर थे परिग्रह 
नही है, जीव रक्षा व शुद्धि के उपकरण मात्र हैं। 
ग्यारहवी प्रतिमाके प्रथम भेद क्षुल्लक पद प्राप्तिकी जिन्हे इच्छा होतो है वे ऐसे गुरुके पास जाते 
हैं जो स्वय ससार परिश्रमणसे त्रस्त है और उससे उन्मुक्त होनेके लिये प्रयत्तशील है। स्वय भारम्भ 
परिग्रहसे विरक्त हो कर अगान्तिके वीजभूत मोहका त्याग कर चुके हैं। परम दिगम्बर मुद्राकों घारण 
कर जो अपनी मुद्रा ही से स्वावलम्बनका पाठ पढ़ाते है। जो मसत्तोष, शोक, इं्ष्या, बैर, माया, ममत्ता 
ओर घृणा आदिका कभी अनुभव नहीं करते। ऐसे शान्ति-सुखके प्रदायक स्वगुरुकी शरण मे जाकर 
अपने कल्याणका मार्ग उनसे पूछते हैं। उनके बताए हुए सन्मागंको पूर्णरूपसे ग्रहण करनेमे असमर्थ 
होनेके कारण क्षुल्लक क्रत्तकी दीक्षा लेते हैं । 
इस ब्रतका धारी कतरनी या छुरा द्वारा अपने केवछक मस्तक त्तथा दाढी मूछोके बालोको दूर 
करता है। इन्हे दूर कर लेनेका प्रमाण कमसे कम दो माह, मध्यम तीन माह और अधिकसे अधिक चार 
मास है, इससे अधिक काल तक केश रखनेसे जीवोत्पत्तिकी सभावना रहती है । यदि वह चाहे तो केशो- 
का लोच भी अपने हाथोसे कर लेता है । छोच करनेमे भस्मको सहायता ले लेता है । भस्म लगाने पर 
बालोमे रूक्षत्रा होनेसे पकडनेमे ठीक आजाते हैं, इत्तता मात्र प्रयोजन है। भस्मके सिवाय अन्य किसी 
ऐसी वस्तुका प्रयोग नही करता जो वालोके उत्पाट्नमें सहायक हो । लोचक्रियाका प्रयोग इसलिए 
करता है कि कत्त रनी या क्षुराकी आवश्यकता भी न्‍्यूच हो जाय । 
जब तक केश्योत्पाटन या उनकी द्रीकरणक्रिया नही होती तब तक जो केण मस्तकपर रहते हैं 
उनका तेल आदिसे कोई सस्कार नही करता | दाढी या मूछोके बालोकी कोई साज सभाल नही करता । 
वे अपने स्वाभाविकरूपमे रहते हैं और उन्हे वेसे ही घासकी तरह उखाड देते हैं। चुल्लक अपने पास लगोट 
(कौपीन) तथा एक खण्ड वस्त्र रखता है । खण्ड चस्त्रसे यह तात्पय है कि जो वस्त्र अधिकसे अधिक तीच 
सवा तीन हाथ ही लम्बा हो और अधिक चौडा न हो । जिसे यदि भोढ कर सोया जाय त्तो साढे तीन 
हाथके पुरुष शरीरको पूरा न ढक सके । यदि पेर ढके हैं तो सिर और सिर ढाका जाय तो पेर उघाडे 
रह जाय । यह इसलिए कि अपने अग्रिम प्रतिमामेदमे ही वह इस परियग्रहसे भी अपनेको मुक्त कर लेना 
चाहता है। इसके पास एक कमडलु रहता है जो शौच क्रियाके लिये प्रासुक जल रखनेके प्रयोगमे भात्ता 
है। मृदु वस्तु या अमारीकी पिच्छिका अथवा मयूर पिच्छिका द्वारा प्रतिलेखन करता है। प्रतिलेखनका 
भ्थ है जीव जन्धु जो प्रत्यक्षयोचर नहीं होते हैं या नेत्रकी कमजोरीके कारण नही दिखाई देते हैं 
उन्तकी रक्षा पूबंक ही उठता, बैठना, आसन ग्रहण करना, वस्तुका उठाना रखता, मर मूत्र त्याग करना, 
यह ब्रती उस मृढु पिच्छिकासे स्थानको स्वच्छ कर निज्जन्तु होने पर ही उपयोग से लेता हे । 


नेष्ठिकाचार श्र्३्‌ 


आहार ग्रहणकी पद्धतिमे क्षुल्लक दो प्रकारके हैं। पहिला एक भिक्षानियम और दूसरा भनेक 
भिक्षानियम् । श्रावकके एक ही घरमे जाकर वहाँ जो भिक्षान्त प्राप्त हो, उसे लेकर अपनी उदर पूर्ति 
करते हैं वे एकभिक्षानियम हैं। इनसे कोई एक भाजन ( बतंन ) भोजनार्थ पास भी रखते है जो पीतल 
भादि साधारण धातुका हो और उसमें भोजन लेकर भोजन करते हैं। कोई बतंच नही रखते श्रावक 
जिस बत्तंनमे भोजन परोस दे उस बर्तेनमे आहार कर लेते हैं | 


अनेक भिक्षानियमवाले क्षुकुकक अपने पासके बतंनमे एक दो तीन आदि घरोसे प्राप्त भिक्षान्त 
संग्रह कर लेते हैं। वे लेते उतना हो हैं जितनेमे उदर पूति हो जाय, उससे अधिक नहीं । अपनी उदर 
पूत्तिके योग्य सग्रह होने पर किसी श्रावकके घर जहाँ भी प्रासुक जल प्राप्त हो जाय वहाँ बैठकर भोजन 
कर लेते है। स्व प्रथम जो भिक्षान्त पात्रमे सगृहीत है उसे ग्रहण कर लेते है, यदि उतनेसे उदरपूर्ति 
नही होती तब इस अन्तिम गृहसे भिक्षान्न लेते हैं अथवा प्रासुक जल वहाँसे लेते है। ऐसा नही होता 
कि ये प्राप्तान्त यदि सामान्य है तो उसे छोडकर अन्य रसवान्‌ अन्न दूसरी जगह प्राप्त होने पर उसे 
लेलें। अथवा पूर्व सगुहीत अन्तसेसे स्वादिष्ट भोजन ग्रहण कर दोष फेक दे । ऐसा करनेवाला बत्ती 
भपने व्रतसे च्युत्त है। रसना इद्वियपर विजय प्राप्त करनेके उद्देश्यसे ही आरभत्याग प्रतिमामे परगृहका 
भोजन स्वीकार किया गया था। इसलिए नही कि घरमसे द्रव्यकी हीनता है, इससे गृहारभ छोड कर पर 
घर स्वादिष्ट भोजन प्राप्त होगा, अत पर गृह भोजन किया जाय । ऐसा करनेवाला ब्रती नही, पापी 
है। वह व्रतीके भेषसे अपनी आत्माको और दूसरोको ठगता है। उससे ब्तती वेषको आजीविकाका 
साधन बना लिया है, यह इस वेपका उपयोग न केवल भोजन मात्रके लिए करता है अपि तु येत केन 
प्रकारेण भोले भक्तो व महिलाओसे अन्य प्रकार भी द्रव्य ठगने लगता है। ऐसा व्यक्ति ब्रती नही, मिथ्या 
ही ब्रतवेषी है । इसकी आत्मा ससार परिभ्रमण करेगी। कुयोनियोमे भ्रमण कर घर-घर उच्छिष्टान्नका 
भोजन करेगी । जो जब्त पुज्यपद मुनिन्नतके अभ्यासके हेतु है उसका उपयोग यदि भोजन प्राप्तिहेतु किसी 
अज्ञानीने किया है तो यथार्थमे उसने रत्नहार प्राप्तककर उसकी कीमत्त नहीं समझी भौर वहु केवल 
हासमे मणियोको गू थनेवाले सूत पर मोहित हो गया है, इसलिए मणियोको त्ोड कर फेंक देता है और 
उस सूत्तसे अपने फटे चिथडे वस्त्रोको सीकर उपयोगमे लारहा है। ऐसा व्यक्ति दयाका पात्र है। 
सुपात्रकी गणनासे गिनने योग्य नही । सुगुरु उसपर दया करें और उसे मार्ग पर लगावे । 


ऐसे भेषीसे यदि भेंट हो तो श्रावकोकी भी उससे घृणा न कर उसपर दया करती चाहिए और 
उसे सन्मागं पर लानेका प्रयत्न करना चाहिए। श्रावक भी विवेकी हो त्तभी वह यह कार्य कर सकेगा । 
अविवेकी श्रावक उच्छुछ्डूल व्यवहार कर उससे हेष करेगा और मार्ग पर न छा सकेगा। यदि विवेकी 
श्रावकोके प्रयत्त द्वारा वह सन्‍्मागं पर न आवे तो उसे किसी सुगुरुके पास ले जाना चाहिए। वे उसे 
मार्ग पर अवश्य ले आनेमे समर्थ हो सकेगे। यदि श्रावक तथा सुगुरु भी उसे मार्ग पर न ला सके, वह 
दोनोकी उपेक्षा कर दे तो श्रावकोका कत्तंव्य है कि गुरुका आदेश पाकर उसके वेषको समाप्त कर उसे 
ब्रतती मानना छोड दें । ब्रत पदके अनुकूछ उसकी पूजा प्रत्तिष्ठा सम्मान आदि न करे । ऐसा करनेसे उसका 
वेष ग्रहण उसे निरथ्थंक जान पडेगा और अपनी ठगी वृत्तिमे सफलता न मिलनेसे या तो वह सन्मार्ग 
पर भावेगा या उस वेषका त्याग करेगा। 


सस्यग्दर्शनके आठ अग हैं। नि शकित अग उसकी निर्भयत्ता तथा जिनकथित्त तत्त्वोकी अटल- 
श्रद्धास्वरूप है। नि काक्षित अग-विपयोके प्रत्ति विरागत्ताका चिन्ह है । तिविचिकित्सा-घृणा और द्वेषके 
भभाव-सूचक हैं तथा अमूढ्हृष्टि भ ग-मोहके अभावका प्रकाशक है। ये चार उसको श्रद्धा तथा राग- 


र्र४ झ्रावकधमंप्रदीप 


देष-मोहके अभावकी सूचना देते हैं तथा उपगृहन, वात्सल्य स्थिततीकरण और प्रभावत्ता ये अन्तिम गुण 
हैं। ब्रतसे च्युत होनेवाले व्यक्तिके साथ इन चारोका क्रमश उपयोग करना चाहिए। सब प्रथम त्तो 
उपगृूहन भगका पालन करे। यह विचार करे कि पापोदयसे आत्मा ब्रतादिकोमे शिथिलू हो जाता है 
अथवा अज्ञान या शारीरिक व मानसिक कमजोरीसे ऐसा होना समव है, अत ब्रतियोका अपवाद न हो 
इसलिए इसकी निनन्‍्दा करने या मात्र आलोचना करनेमे लाभ नही है, इसके अवगुण प्रकाशित नही 
करना चाहिए। इस प्रकार उपगूहन अग॒का पालन करनेमात्रसे यदि कार्य सिद्धि न हो तो भी उस 
व्यक्तिसि घृणा न कर उससे धम्मंवात्सल्य कर वात्सल्य अग॒का पालन करे तथा वह व्यक्ति धर्ममे पुन 
स्थिर हो जाय इसका प्रयत्न कर स्थितिकरण अगका पालन करे | इस प्रकारसे कार्य करनेवाला व्यक्ति 
ही धर्मकी प्रभावनामे समर्थ होता है और प्रभावनागका पालक है। अवगुण छिपानेका अर्थ अवगुण 
और अवगुणीका पालना नही है और न वह उपगूहन अग है । छिपानेका त्तात्पय॑ मात्र इत्तना है कि 
यदि किसो क्ज्ञानतासे या कमंदियसे कभी किसीसे पद विरुद्ध कार्य हो गया है तो निन्दात्मक पद्धतिसे 
वह दूर नही किया जा सकता । निन्‍दा, आलोचना और अपवाद, उसके सुधारके उपाय नही हैं। सुधारका 
सच्चा उपाय है उसे उसके पदकी महत्ता बताकर गिरनेसे बचाना । अपने दोषके जाननेवालेसे लज्जा- 
शील व्यक्ति दवता है, उच्छुद्डलता नही करता भीर इसीलिए उसकी इस वृत्तिका लाभ इस रूपमे 
उठाया जा सकता है कि उसे पुन उसके पदमे प्रतिष्ठित कर दे। उसे यह विष्वास हो जाता है कि 
भमुक व्यक्ति बहुत सज्जन है और मेरा हितेषी है, क्योकि मेरा दोप जानकर भी अपवाद न कर मुझे 
दोष दूर करनेकी सम्मति देता है ओर मेरी प्रतिष्ठाको बनाए रखनेके लिए प्रयत्नगीछ है | ऐसे विचारसे 
वह सन्‍्मार्ग पर पुन आजाता है। यह बहुत वडी सेवा है। जिस महापुरुषसे वह बन सके वह पृज्य 
पुरुष है। प्रारम्भके चार अग़ उस सम्यग्हष्टिकी व्यक्तिगत महत्ताके प्रतिपादक है ओर वन्तिम चार 
धर्मात्माआओके प्रति उसके सद्व्यवहारको प्रकट करते हैं । 


जो व्यक्ति प्रारम्भसे ही छद्यवेषी हैँ वब्रतकी आकाक्षासे इस मार्गपर नही आए। लज्जाशीलता 
जिनमे नही है। यहाँ लज्जाशीलताका अर्थ पाप करनेमे लछज्जा भानेसे हैं, वह भूषण हैं | जो प्रयत्न करने 
पर भी सन्मार्ग पर नही आते | अपने दुराचारसे पदको लाक्षित करते हैं । जिन्हे मार्गपर लानेके सब 
उपाय व्यर्थ चले गये हो उन्हे बलातु उस पद्स अलगकर देना श्रेयस्कर और प्रभावनागक्रा पोषक है। 
पर इसका प्रयोग करनेका अधिकार या तो दिगम्बर गुरुको है या उनके अभावमे विवेकपृवंक क्रिया 
करनेवाले अन्य ब्ती श्रावक सघको है| 

जो ससार, देह और भोगोसे विरक्त होकर पाचो पापोसे उन्मुक्त होनेके लिए लालायित हैं, किन्तु 
शारीरिक और मानसिक कमजोरीके कारण उनसे अबतक छूटे नही है, छोडनेके लिए प्रयत्नशील हैं वे 
ही इस पद पर आसीन होते हैं। इस तरह एकभिक्षानियम और अनेकभिक्षानियम दोनो ही श्रावक 
इन्द्रिय विजयके पवित्र उद्देश्यको विस्मरण न करते हुए आहारकी वृत्तिको पुरा करते हैं। कुछ अ्रथकार 


ऐसा लिखते हैं. कि ब्राह्मण, क्षत्रिय वेश्य और स्पशंणूद्र ऐसे ४ वर्णके लोग इस पदको घारण कर सकते 


हैं। उनमे तीन वर्ण तो एकभिक्षानियमवाले होते हैं। कमडलु या भोजन हेतु बत॑न रखते हैँ | जो अनेक- 
भिक्षानियम हैं उसे स्पश शूद्र वण॑वाले धारण करते हैं। वे (लोहेका) कमडल्‌ और भोजन पात्र रखते 
हैं। कई ग्रन्यकार सभी वर्णोके लिए दोनो प्रकारके एकसे नियम हैं ऐसा वर्णन करते हैं । 

क्षुल्लक उदिष्टाहारके त्यागी हैं। इसलिए भाहारके समय श्रावकोंके घर स्वय 


दोनो ही प्रकारके क्षु कक 
जाते हैं। वहा या तो मोन पूर्वक एक क्षण वाहिर खड़े हो जाते हैं क्थवा घमंलाभ हो ऐसा आशीव॑चन 
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कहकर निकल जाते हैं। इन दोनों अवस्थाओोंमे क्षण एक वहाँ खडे रहनेसे तात्पर्य इस वात्तका है कि जो 
श्रावक गृहके भीत्तर है अथवा अन्य कार्य मे सऊग्न है उसे उस भिक्षुके आनेका ज्ञान हो जाय | उसका 
ध्यान अपनी ओर जारकषित कर भिक्षु फिर वहाँ बित्ता बुलाएं नही ठहरता। श्रावक उन्हे देखकर 
प्रतिग्रह करता है, अर्थात्‌ अपने गृह आनेकी प्रार्थना करता है और आहार पानी भिक्षुके योग्य उसके 
घर है तथा उसको इच्छा दान की है यह व्यक्त करता है, इस क्रियाका नाम प्रतिग्रह है । 

गृहस्थकी प्रार्थना पर भिक्षु ठहर जाता है और उसकी पुत्त प्रार्थना पर उसके गृहमे प्रवेश करता 
है। गृहस्थ उसे उच्चस्थान पर बेठाता है, पेर धोत्ता है, सम्मान करता है, नत्तमस्तक होता है और यह 
प्रतिज्ञा करता है कि आपको भाहार देनेमे मेरे मन-वचन-कायसे विशुद्धि है| यह चवधा भक्ति इस बातकों 
सूचक है कि कोई कपटसे या किसी दबावसे अथवा केवल लोक लाजसे या लोकापवादके भयसे में 
बिना अपनी इच्छाके आहार देनेको प्रस्तुत नही हुआ हूँ। में हर्ष और पविन्न वृत्ति से आहार देनेको 
तैयार हुआ हूँ | मेरे घर पर आपकी भिक्षाके योग्य शुद्ध व शास्त्रोक्‍्त नियमोके अनुसार अभक्ष्यादि दोष- 
रहित बाहार व प्रासुक जल है। आप क्षपाकर स्वीकार करें । इस प्रार्थना पर भिक्षु भोजनशालापे प्रवेश 
करता है और अपने नियमोंके अनुसार आहारको ग्रहण करता है। भिक्षु इष्ट और अनिष्ट आहारमे राग द्वेष 
या सकलल्‍्प विकल्प नही करता किन्तु अपने उदरकी पूर्तिहेतु प्रेमसे उसे ग्रहण कर शरीरको आवश्यकता 
पूरी करता है। अन्त और आहारके बिना शरीर नही टिकत्ता, परिणाम संक्लिष्ट हो जाते है, धमे 
साधन नही होता इसलिए भिक्षु आहारहेतु जाता है। शरीर धर्म साधनका कारण है, इसलिए उसे अन्न 
पात्ती देकर स्थिर रखना है और उसके द्वारा धर्म साधन करता है। इतना उद्देश्य लेकर भिक्षु इस वृत्तिको 
अगीकार करता है। यदि बिना भाहारके भी शरीर चलता है तो उस दिन उपवास करता है। अष्टमी 
चतुदंशीको तो नियमत उपवास करनेका इन्हे व्रत है।" प्रोषधोपवास ब्रत्त यहाँ उत्कृष्ट दरजेसे पालून 
किया जाता है। इच्छा होने पर और श्रावकके घर त्तक जाने पर भी यदि विधिवत्‌ आहार न प्राप्त हो 
या कोई प्रतिग्रह न करे अथवा आहारमे अस्तराय आजाय तो भिक्षु उस दिन भी उपवास अवद्य करता 
है। वह केवल उसी अवस्थामे आहार ग्रहण करता है जब शरीरकेलिए उसकी अत्यन्त आवश्यकत्ताका 
अनुभव करता है। वह वहाँ ही आहार लेता है जहाँ पर उक्त नवधा भक्तिके द्वारा सप्तगुण सहित 


श्रावकजन अपनी हार्दिक श्रद्धा पूर्वक, सत्तोष रखते हुए, उदारतासे, विनयपूर्वंक, विवेकपूर्वक व धेय॑- 
पूर्वक शक्त्यनुसार आहार देते हैं | 


“आहार करनेके बाद अपने भोजनके पात्र वह स्वय स्वच्छ करे ऐसी जिचाज्ञा है। ऐसा नियम 
इसलिए है कि इसे कोई अहकार भाव जागृत न हो और श्रावककी कोई क्रिया असयम रूपसे इसके लिए 
न हो पाए। श्रावक भक्तिमे त्रथवा अन्य कारणोसे उस भाजनके स्वच्छ करनेमे देर करे और इतने से 
भाहारके करनेके लोभसे मक्खी आदि उसमे पत्तन कर प्राण रहित होजाय तो यह महान असयम होगा 
ऐसा विचार कर भिक्षु स्वय उसे माँजकर स्वच्छ करे। यदि श्रावक तत्काल ही सबम रक्षा करते हुए उसे 

स्वच्छ कर देना चाहे त्तो भी आपत्ति नही है। किन्तु यदि क्षुल्लक यह विचारे कि श्रावकका कत्त॑व्य है कि 


वह मेरे जूठे वतंन माजे, यह तो उसका सौभाग्य है, में त्तो महत्त्वशाली पद पर हूँ, इसे मेरी सेवा करनी 
ही चाहिए, ऐसे अहकारके वशीभूत होकर श्रावकसे अपना वर्तेन मॉजनेको कहे तो क़्तीको दोष है। 


आहारके बाद भिक्षु अपने सघमे वापिस आकर गुरुसे सब निवेदन करता है। यदि कोई त्रुटि जाहार 
क्रियामे जानेके समयसे-आानेके समय त्कके मध्यमे हुई त्तो उसे स्पष्ट निवेदत करता है औरउनके द्वारा 
दिये गये प्रायश्चित्तको स्वीकार करता है। भोजन वृत्ति दिनमे एक वार ही करनेका इसका नियम है। 
३१ फुर्यादेव चतुष्पर्व्यामुपवास चत्ुविधम्‌ --साग्रारघर्मामृत ७२९॥ 
२. स्वय यत्तेत चादर्प. परथाइसयमों महाच्‌ --सागारघर्मामृत ७४ढ 
२९ 


श्श्द्‌ धावकघमंप्रदीप 


क्षुल्लक गुरुसे दीक्षा लेते है, उत्तके सन्निधानमे रहते हैं। उनकी तथा अन्य सघके साधुओकी 
हर भ्रकारसे वेयावृत्य करते हैं। साधु-सेवा हो इनका ब्रत है। स्वाध्याय द्वारा सदा अपने ज्ञानकी वृद्धि 
करते है, त्रिकाल आत्म-चिन्तन द्वारा अपनेको सन्मार्ग पर स्थिर रखनेका प्रयत्न करते हैं। यदि दीक्षा- 
दायक साधुजन न हो, और इस ब्रतीने भगवाज्‌ त्तोर्थंकरकी प्रतिमा या आगमग्रथके सम्मुख स्वय दीक्षा 
ली है तो भी उसे अन्य ब्रत्ती प्रतिमाधारियोके साथ ही रहना चाहिये। स्वतत्र विचरण नहीं करना 
चाहिए। स्वतत्नत्तासे अकेले भ्रमण करनेका त्तो साधुको भी निषेध है। अकेला विहार करनेवालेकी 
सत्सगत्तिके अभावमे, जौर परीषह उपसगंके विजय न कर सकनेकी स्थितिमे मार्गसे च्यत हो जानेकी 
सभावना आचार्योने की है, अत सघमे रहनेका आदेश दिया है । सघमे रहते हुए अन्य त्रतियोकी घर्म- 
सेवा करना वह अपना कत्तंव्य समझता है। रोगी अवस्थामे, असहायावस्थामे, और पीडितावस्थामे 
उनकी शारीरिक सेवा भी करता है | धर्मंसाधनमे सहायता करता है। समाधिमरणादि अवस्थामे, अपने 
धर्म-साधनकी क्रियाओमे हानि हो जानेपर भी समाधिगत साधु या श्रावककी सेवा कर उसे समाधिमे 
स्थिर करता है। यह कत्तंव्य वह उस कालमे सर्वश्रेष्ठ मानता है। क्षुल्लक ब्रतीकी यह प्रक्रिया है ।२११ 


किसेलकस्य चिह्न मे वतंते सिद्धये बद । 
हे गुरुदेव | ऐलकका क्‍या लक्षण है, मेरी कल्याणसिद्धिके लिए कृपाकर कहे-- 


( वसन्ततिलका ) 


कौपीनमात्रवसनोीं.. करपात्रभोजी 
स्थित्वासने5शन विधानपरः प्रकामम्‌ । 


स्वमोक्षमागनिरतो विरतोडन्यकार्यात्‌ 
स्थादेलको निजरतः प्रतिमात्रयोगी ॥२१२॥ 


कोपीनेत्यादि'--य किल एकादश्षप्रतिमाधारी प्रवृद्धवैराग्य साहसिक स्वदेहस्थित खण्डवसनमपि परित्य- 
जति, करपान्र एव भुक्ते । भोजनापात्रमपि परित्यजति । श्रावकर्गृहे तत्पात्राणामप्युपपोग यस्य तोचित स च ऐलक 
स्थात्‌ । एषोषपि पद्मासनेन अधंपत्मासनेन सुखासनेन वा स्थित्वा भुक्‍ते । क्षुल्लकबदेव प्रतिग्रह्मदिकमपेक्ष्य आहाराय 
गच्छति। प्रतिभायोग घारयति, नतु दिवसे । परीपहोपसर्गात्‌ जयति । न त्तस्य भीतिस्तथापि स्वप्रयत्तत 
परीषहान्‌ प्राप्तु न यतते । कटिसूत्र कोपीनग्य धारयति । श्ीतस्य दशमशकस्य च समागता बाघा प्रीष्मे प्रस्वेदादि- 
निमिचेन सप्राप्ता' वाधाश्वामन्यमानोब्न्यानप्युपसर्गपरीषहान स्वयमेव समागतानू नावगणयति किन्तु तान्‌ जयति । 
एप दविश्रिचतुर्प मासेषु छोचमेव करोति न कर्त्तर्यादिना केशानपनयति ! न चास्मिनू पदे स्यथादनेकमिक्षानियम । 
एकमिक्षानियम एवात्र स्वीकृत । वर्णात्रयेष्वेतत्‌ पद स्थान्त छूद्देषु । मुनेर्लधुभ्नातुरस्य पश्चाणुब्रतानि महाव्रतसमीपता 
यान्ति । ईर्यासमित्यादीन्‌ पालयति गुप्त्यादीनपिं च भजते । प्रथमप्रतिमाग्रहणसमये य ससारदेहभोगैविरक्तताया 
परिणाम सज्ञात स एवात्र परिपूर्णता याति । एवम्प्रकारेण क्रमश ॒प्रतिमारोहणेन अपुन्नताना महात्नतेष्वारोपण- 
प्रक्रिया पूर्णता याति ।२१२)। हि ह ह 

इति श्री फुन्थुसागराचार्यविरचिते श्लावकघर्मप्रदीपे पण्डितजगन्मोहनलालसिद्धान्तश्ञास्त्रिकृताया 
प्रभाख्याया व्याख्याया व्‌ पद्चमोध्ण्याय समाप्त । 

क्षुल्लक ब्रती वेराग्य परिणामोकी वृद्धिके कारण साहसी होकर ऐलक वृत्तिको प्राप्त 20० । 
इनकी आर्यसज्ञा है। ये अपने केशोका उत्पाटन दो, तीन, या चार मासमे अपने हाथोंसे करते हैं | केची 
आदिका उपयोग न स्वय करते हैं और व अन्यको करने देते हैं । खण्ड वस्त्रका भी त्याग कर मात्रकटिसूत्र 


डा 
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और कौपीन (लरूगोटी) धारण करते हैं। शीत डास मच्छर वर्षा और ग्रीष्मकी सम्पूर्ण बाधाएँ अपने खुले 
शरीर पर झेलते है। कोई भी परीषह और उपसग्ग भाजाय तो उसके सहन करनेमे कायरता नही दिखाते, 
प्रीतिपुवंक सहन करते हैं। तथापि परीषह उपसर्गोंकी प्राप्तिका प्रयत्न नही करते । घोर त्ृपदचरण भादि- 
को धारण करनेकी शक्तिको उत्पन्न करानेका प्रयत्त करते है, पर वत्तमान भवस्थामे वेसी शक्तिके अभावमे 
घोर तपस्या नही करते | प्रतिग्रहादि नवधा भक्तिपुवंक श्रावक आहार दे, त्तो बेठकर अपने करपात्रमे ही 
लेते हैं। भोजनका पात्र ये अपने पास नही रखते, भौर न श्रावक के पात्रोमे भोजन करते हैं। अपने हाथ 
पर जो भाहार श्रावक दे दे मात्र उसे उदरस्थ करते हैं। आरामसे स्वाद लेकर भाहार ग्रहण नही 
करतें। न अतिशीघत्र ही भोजन करते हैं। ये एबणा समित्तिपू्वक देख शोधकर आहारको लेते है। 
भाहार सरस है या त्तीरस है, स्वादिष्ट है या बेस्वाद इन बातो पर उनका ध्यान नही जात्ता । केवल 
इतना ध्यान रखते हैं कि भाहार शुद्ध है, निर्जीव (प्रासुक) है, कोई अन्तराययोग्य वस्तुका उसमे समागम 


नही है। 


स्वाध्याय, ध्यान, धर्मोपदेश और धर्मप्रभावत्ता आदि कार्योर्में अपने समयका सदुपयोग करनेवाले 
साधु सघमे ही रहते है, अकेले नही । रात्रिमे मुनिकी तरह नग्न होकर ध्यान करते है पर दिनमे नही । 
प्रकारान्तरसे रात्रिसे इनकी मुनिवुत्ति और दिनसे ऐलक वृत्ति रहती है। यह पद ब्राह्मण क्षत्रिय और 
चेश्य इस तीनो वणमि ही धारण किया जाता है। इनमे अनेक भिक्षाका नियम नही है। केवल एक 
घरमे ही आहार लेकर आजाते हैं। आहारके बाद गुरुको सब प्रक्रिया निवेदन करते हैं तथा दिया हुमा 
प्रायश्चित्त ग्रहण करते हैं । 


देनिक, रात्निक, पाक्षिक, मासिक, चातुर्मासिक और वार्पिक प्रतिक्रमण ये नियमत्त करते हैं । 
चातुर्माससे एक स्थान पर रहते हैं। साधारणत चातुर्मास गृहत्यागी सभी करते हैं। गृहस्थ भी करें तो 
धर्मसाधननिमित्त ऐसा देशब्रत ले सकते है, पर गृहत्यागीको त्तो इसका यथायोग्य पाहून करना ही 
चाहिये । वर्षाकालमे सवंत्र मार्ग अप्रासुक हो जाता है, सर्वत्र वनस्पति छाजाती है, तरसराशि भी विशेष 
उत्पन्त होनेसे मार्गमे चलता कठिच हो जाता हैं, मत आरस्भत्यागीके लिए तो उस समय विहार करना 
सर्वेथा अनथंदण्ड है। इसके पूर्व त्तो गृह व्यापारादिका आरभ सबध होनेंसे मार्गगसनका बद करना 
सभव नही होता, पर आरभ व्यापारका त्याग होने पर वह सहज ही बद हो सकता है। 


यह ऐलक पदस्थ व्यक्ति मुनिका लघुआत्ता कहा गया है। इनके पण्न्चाणुन्नत यहाँ महाव्रतकी 
भर्यादामे पैर रखने लगते है, समित्यादिका भी उपयोग ये करते हैं और गुप्तिभादिका पालन करते है। 
ये सब मात्र प्रत्तिज्ञाब्प या त्रत्तहूप नही है । त्तथापि सुनिकी तरह ही इनकी पालना ऐलक करते हैं । 
मयूरपिच्छिका रखते है तथा प्रतिलेखन करते हैं । दिन्मे मार्ग गसन करते है, राभिमे नही, मात्र शौच 
भादि बाधा निवृत्ति हेतु ही रात्रिमे गमन करते हैं, अन्य प्रकारसे नही | हित, मित्त और प्रियवचन बोलते 
हैं। कठोर, विषम और पीडा कारक वचतनोका स्वप्समे भी उच्चारण नही करते। 


इस प्रकार ग्यारहवी भ्रतिमाका स्वरूप पूर्ण हुमा । इसके बाद कोपीन मात्र त्यागकर ये मुनिव्नतत- 
को अगीकार करते है। श्लावक ब्रतकी समाप्ति ऐलक पदमे हो जाती है । 


प्रतिमारोहणकी प्रथम छार्त थी कि जिसे ससार, देह व भोगोसे वेराग्य हुआ हो वह इस मार्ग 
पर चले । ग्यारह॒वी प्रतिमाके स्वरूपको प्राप्त करने पर वह बिलकुल स्पष्ट हो जाता है | श्रावकके १२ 
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ब्रत जो द्वितीय प्रतिमामें धारण किए थे वे आगामी प्रतिमाओोमे बढते-बढते इस प्रतिमामे अपनी मर्यादा 
समाप्त कर महाव्नतत्वको प्राप्त होने लगते हैं। कहाँ कौन प्रतिमामे कौन-कौन ब्रत पूर्ण होते हैं, इस 
सबधमे मूलग्रन्थकर्तता श्री १०८ आचार्य कुन्युसागर महाराजने कुछ गद्य वाक्योमे किया है । उनकी यहाँ 
वर्णन किया जाता है | वे वाक्य ये है-- अर हक. 
१-- साम्रायिकप्रतिसायामेव सासायिक॑ निर्दोषतां याति । 
२--प्रोषधोपवासब्रतपुणता प्रोषघोपवासप्रतिसाया भवति | 
३--पश्चसप्रतिसायां भोगीपभोगन्नतपुर्णता भवति | 
४--अथ षष्ठप्रतिमाया भोगोपभोगन्नतपुर्णंता भवति । 
५--भोगोपभोगत्नतस्प सपुर्णतया पुर्णता सप्तमप्रतिसाया भवति। 
६--अ्ष्टसप्रतिसायामारम्मत्यागः पन्नाणुद्नतस्य शुद्धता विशेषरूपेण स्थात्‌। 
७--नवमप्रतिसाया परिप्रहत्यागतोइतिथिसविभागक्रतस्य निरतिचारता स्थात्‌ । 
८--अथ वशमप्रतिसाया अनुमतित्यागादनर्थ॑दण्डन्नतं निरतिचारता याति । 
९--अथोहिष्टाहा रत्यागात्‌ सप्तशीलछाना पुर्णता भवति तथापणुत्रतत्वमपि महात्रतत्व याति। 
इनका त्तात्पयं इस प्रकार है कि-- 
१-सामायिकद्रत यद्यपि द्वितीय प्रतिमामे ही धारण किया था पर उसकी पता तृत्तीय प्रतिमा- 
मे होती है। यहाँ सामायिक ब्रतरूप हुआ । यद्यपि सामायिक ही एक मात्र चारित्र है, उससे ही सर्वे कर्म 
निर्जरा होती है और इसलिए तृतीय प्रतिमामे उसकी पूर्णता नही होती । उसका आचरण तो मुजिजन 
भी करते है । उनके अन्य सब प्रयत्न इसे प्राप्त करनेके लिए हैं, तथापि श्रावक पंदके योग्य यथासमय- 
नियमित सामायिक करना इतना ब्रत मात्र इस प्रतिमाममें पूर्ण होता है। 
२--इसी तरह प्रोषधोपवासन्न त्तका प्रारम्भ भी हित्तीय प्रतिमार्में था पर पूर्णरीतिसे गृहस्थ योग्य 
यह ब्त चतुर्थ प्रतिमामें पूर्ण होता हैं। 
३,४,५--पाँचवीमें भोजन सम्बन्धी छठीमें उपभोग सबंधी तथा सातवीमें पूर्णतया भोगोपभोग 
संबधी सामग्रीका भोगोपभोगकी हृष्टिसे त्याग हो जात्ता हँ और यह भोगोपभोग परिमाणब्रतत पूर्ण 
होता है । ता ेृ 
६--आठवी प्रतिमारमें आरभ व्यापारका त्याग होनेसे अहिसा, सत्य, अचौय॑, ब्रह्मचर्य और 
परिग्रहपरिमाण ये पाँचो ही अपुत्रत उज्ज्वल्ता धारा करते हैं। इन ब्रतोमें दोपोत्पन्त होने योग्य परि- 
स्थिति ही समाप्त हो जाती है ! दिग्त्रत देशब्रत सभी भारभादिं कार्यके अभावसे यहाँ पृर्णता श्राप्त 
करते हैं । है 
७--तवमी प्रतिमामे घनवान्यादि परिग्रह जो अभी तक थे आरभ त्याग करने पर उनकी निरथ- 
अनुभवमे आने लगती है। अत उसका त्याग होनेसे त्यागवृत्तिके हे जिस अतिथिसविभाग 
कत्ता स्वयं अनुभवमे भा ; तिथिकी 
क्षतको घारण किया था वह परियग्रह त्यागसे पूर्ण होता है, अत अव यह आहार दान छाडकर न हर 
अन्य सेवायें ही करता है। मत अतिथिसविभागब्रत अपनी मर्यादा यहाँ पूर्णकर छेता हैं| मद रह 


स्वयं अतिथि बनने योग्य हो रहा है । 
८--दवावी प्रतिमामे बारभादि 
करनेके लिये उनके पापसे बचनेके लिए 


सबधी अनुमति भी नही देता, भतत बिना प्रयोजनके कार्य वन्द 
जो अनर्थ॑दण्ड ब्रत किया था वह यहाँ पर अपना अन्तिम रूप 
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पा जाता है। अत इस ब्रतकी पूर्णताके लिए यह प्रतिमा धारण की गई है। 
इस प्रकार द्वितीय प्रतिमाके सम्पूर्ण १२ ब्रत विभिन्न प्रतिमाओमे अपनी-अपनी वृद्धि करते-करते 
महाव्रतमे प्रविष्ट होने योग्य बनते है । 


९--ग्यारहवी प्रत्तिमामे बारह कब्रतोकी विशेष शुद्धिपृवंक मुनि पदारोहणकी पूर्ण तयारी हो 
जाती है। 
यहाँ श्रावकधमंकी मर्यादा समाप्त है। 


श्रावकके बारह ब्रतोमे समाधिमरण भी एक ब्त किन्ही आचार्योने गिनाया है। उनके मतसे 
बारह ब्रतत इस प्रकार गिनाए गए हैं, पचाणुत्नरतके साथ दिग्व्त, देशब्रत, अनथंदण्डत्याग, भोग परिमाण- 
ब्रत, उपसोगपरिसाणव्रत, अतिथिसविभाग और समाधिमरण । किसी किसी ग्रन्थकारने १२ ब्रतोके 
बाद समाधिकरणको अलगसे व्रत न मानकर भी उसको आवश्यकत्ता प्रत्येक व्रत्ती या अन्नत्तीके लिए भी 
बतलाई है। वास्तवमे समाधिकरण एक ऐसी क्रिया है जिसकी इच्छा अन्नती भी करता है। वह भी 
चाहता है कि मेरा मरण उत्तमप्रका रसे धर्मपृवंक हो । समाधिमरण करनेवालेको पाक्षिक और नेष्ठिककी 
तरह साधक' ऐसा तीसरा स्वतत्न नाम दिया गया है। प्रत्येक प्रतिमारोही मरणके समय कषायो पर 
विजयकर व विषयोका त्यागकर अपनेमे शान्ति या समाधि उत्पन्नकर मरणको प्राप्त करता है। इस 
आत्मसाधनाके कारण वह 'साधक' पदको प्राप्त करता है। 


मरणकाल किसी भयानक उपसर्ग या बीमारी आदिके कारण भी भा सकता है। उस समय पर 
सम्हुल करके समाधिका साधन कर लेना कठिनत्तर कार्य है। जिन्होने इसकी जीवनकारूमे भावना 
की है उन्हे कठिन नही है। वे प्रतिक्षण उसकी कामना रखते हैं, अत उस समयको देखकर घबडाते 
नही हैं। तत्काल अस्ताहारका त्याग कर निष्कषायभावपूव॑क शरीर त्याग करते हैं। भायुके पूर्ण होनेका 
त्ाम मरण है। ऐसा मरण प्रतिसमय होता है, क्योकि आयुका गलरना प्रतिसमय हो रहा है। यह मात्र 
व्यवहार है कि आयुके क्रमश जो निषेक गलते जाते हैं उसे हम जीवन ही कहते है, और अन्तिम 
निषेककी समाप्तिको मरण कहते हैं। यथाथ्थमे त्तो आयुके निषेकका खिरना ही मरण है। आयुके निषेक 
प्रति समय क्षय होते हैं, अत प्रत्तिसमय ही मरण है । तब हम समाधि ( समभाव ) की प्रतिसमय वाछा 
और उसके प्रति प्रयत्न करनेवालेको समाधिकरणका जब्त है, ऐसा कह सकते हैं। इसी अपेक्षासे इसकी 
गणना १२ ब्रतोमे की गई है। मरणके समय सबसे ममत्व त्यागकर हादश भावनाओका विचार करना 
तथा आरंभ परिग्रहको सवंथा त्याग घर्मध्यानमे अपना उपयोग लगाना, सबके प्रति उत्तम क्षमाका 
भाव रखकर सबसे क्षमा याचना करना, किसीके प्रत्ति राग, ह्वेंघ न करना और किसी वस्तुकी वाछा 
नही रखना यह कत्तंव्य होता है। इस प्रकार जिनका मरण होता है उत्तकी कुगत्ति नही होती । अन्नत्ती 
श्रावकसे लेकर ग्यारहवी प्रतिमा तक मुनिपदसे भी अपनी-अपनी योग्यता तथा प्राप्त द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भावके अनुसार यह ब्रत्त पाया जाता हैं । 

इस ब्रत्के भी ५ अत्तिचार है जिनसे बचना चाहिए। वे ये हैं--( १) रोगादिसे या उपसग्गसे 
या वेदनासे घबडाकर शीघ्र मरणकी इच्छा करना, (२ ) सेवा करनेवाले व्यक्तियोके मोहसे, उन्की 
सेवाकी प्रसन्‍्तत्तासे अथवा अन्य कोई विषय-वासनासे ऐसा विचार करना कि मरण न आवे, जितने काल 
जीवित रह सकें उत्तना अच्छा, ऐसी वाछा करना, (३ ) अपने कुटुम्बीजन, स्त्री, पुत्रादिमे, मित्रादिमे 
प्रीत्रिभाव रखना, उनके मोहका त्याग न करना, (४ ) पहले जो विषय-भोग किए हैं उनकी बार-बार 
याद कर चित्तको विषयानुरागी बनाना, (५) ब्रतोका फल आगे स्वर्गादि सपत्ति रूप हो व अनेक 
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विषयोके उत्तमोत्तम साधन मिलें, ऐसी वाछा करना ये पाँच अथवा इसी प्रकारके अन्य दोष समाधि- 
मरणक अतिचार है। । 

इनसे विरक्त हो अपने उद्देश्यको सामने रखकर, लक्ष्य भ्रष्ट न हो, प्रयत्नपृवंक समाधि लेना 
समाधिमरण है। यह ब्रतोका सार है। इसी समाधिके अर्थ ही ब्रत्तोका परिपालन है। जिसने जीवन भर 
व्रत किया और अन्त समय समाधिसाधन न किया उसने जीवन भर कमाई हुईं सपत्तिको उपयोगके पूर्व 
कुएमे डाल दिया। ऐसा समझकर इस ब्रतका अवश्य पालन करना चाहिएं। इस प्रकार समाधिन्नत जो 
१२ ब्रतोमे भी गिना गया है उसका वर्णन प्रकरणसगत्त होनेसे सक्षेपमे किया गया है । 

पुरुषोकी तरह स्त्रियाँ मी उक्त प्रतिमाओका पालन करती हैं । उनकी अवस्थाक भेदसे क्वचित्‌ 
भेद हो जाता है । जैसे छठी प्रतिमामे कृतकारितानुमोदनासे रात्रिभोजन त्याग होने पर भी जिस स्त्रीकी 
गोदमे दूध पीता बच्चा है वह उसे अपना दूध पिलायगी, उसका त्याग उसे हो नही सकता । यदि करे 
तो बालककी अपमृत्युका कारण होनेसे महान्र्‌ दोष उत्पन्न होगा | 

इसी प्रकार ग्या रहवी प्रतिमामे क्षुल्लिकाके पास सोलह हाथ तककी धोती त्तथा एक ओढनेका 
वस्त्र ओर आयिका अवस्थामे केवल एक धोती मात्र परिग्रह रहता है। इतने वस्त्र इनके लिये विधेय हैं । 
ये श्राविकाओके सघर्के साथ रहे। मासिक शरीरघमंकी कठिताईके समय श्रावकके घर पर रहे । उस 
कठिनाईके दूर होने पर पुन सघमे जाँय। अथवा सघमे भी योग्यता-द्रव्य क्षेत्रकी अनुकूलता हो त्तो 
निर्वाह कर सकती हैं । 

ये ग्यारहवी प्रतिमाधारी शुद्धिनिमित्त तत्सम दूसरा वस्त्र लगोटी आदि तथा धोती आदि भी 
रहने पर एक समय शरीर पर एकका ही उपयोग करें । आयिका केग लोच ही करे । इस तरह स्त्रीपर्याय 
गत योग्यत्ताके अनुसार थोडा सा परिवर्तन होता है। ऐसा श्री १०८ चारित्र चक्रवर्ती आचाय॑ शान्ति- 
सागरजीका उपदेश है। 

प्रतिमाधारी इच्छाकार या इच्छामि इस शब्द द्वारा परस्पर व्यवहार करें। इस शब्दका अर्थ 
है कि हमे मुनिपदकी वाछा है, हम उसे चाहते हैं | साधारण श्रावक जुहारु आदि शब्दो द्वारा पारस्परिक 
व्यवहार करते हैं, ये इस प्रकार नही करते ) इनका व्यवहार इच्छामि शब्द द्वारा होता है। आयिकाको 
वनन्‍्दामि कह कर उनका सम्मान करना चाहिये । स्त्रियों के लिये यह पद सर्वोत्कृष्ट है। अत उनका 
समुचित आदर करना चाहिये । स्त्रियोको ही उत्तकी सेवा करनी चाहिये । 

इस प्रकार ग्यारह प्रतिमाओका वर्णन समाप्त हुआ तथा श्रावक घ॒र्मकी मर्यादा भी समाप्त हुई। 
इसके बाद पुरुष लगोटी मात्र परिग्रहका भी त्याग कर मुनिपदको धारण करता है। मुनिधरमंका वर्णन 
ग्रथके पूर्व भाग मुनिधर्मप्रदीपमे आचाय॑ श्री कुन्थुसागर जी ने किया है। २१२। 

इस प्रकार आचाय॑ श्री कुन्थुसागर विरचित श्रावकधमं प्रदीप व पण्डित जगन्मोहनलालूजी 

सिद्धान्त शास्त्री कृत प्रभानामक व्याख्यामे पद्मम अध्याय समाप्त हुआ | 





मन 


ग्रन्थकारप्रशुस्ति: 


( अनुष्हुप्‌ ) 
आचारयंशान्तिसिन्धोर्म दीक्षाग्रुरोदंयानिधेः । 
सूरे. सुधमंसिन्धोहि विद्यामुरों: प्रसादव ॥१ ४७ 
ब्रिधिधा श्राद्धर्र्माश्व यधावल्लिखिता मया ४ 
तुष्टेन विव्वज्ञान्त्यर्थ फन्युसागरसुरिणा ॥२॥ युग्मम्‌ ॥ 


इस कालसे विद्यमान दयाके सागर और मेरे दीक्षागुरु श्री १०८ आचाये शान्तिसागर जी त्तथा 
विद्यागुरु श्री १०८ आचाय॑ सुधमंसागरजी के प्रसादसे विश्वमे सुखशान्तिकी वृद्धि हो ऐसे उद्देश्यको 
सामने रखकर श्रावकके तीनो प्रकारके भेदोको प्रत्तिपादित करनेवाला यह श्रावकधर्मप्रदीप ग्रन्थ मुझ 
कुन्थुसागर सूरिने पूर्वांचायंकी परम्परासे भागत उपदेशके अनुसार लिखा है ।१)२। 
इस श्रावकाचारका प्रयोजन-- 
( अनुष्टरप्‌ ) 
पुर्वाचायंप्रणीताश्यय थ्ाद्धाचारप्रदर्शका । 
सन्त्यत्न बहवो ग्रन्था ग्रन्थस्पास्य प्रयोजनम्‌ ॥ ३ ॥ 
कि वर्तंते गुरो ब्रृहि ज्ञातमिच्छामि चार्थतः। 
प्रयोजन बिना प्रन्थो नोपादेयो यतो भवेत्‌ ॥ ४ ॥ युग्सम्‌ ॥ 
सर्वज्ञोपदेशके अनुसार पूर्वाचायों द्वारा रचित श्रावकके आचारका वर्णन करनेवाले बहुतसे ग्रन्थ 
विद्यमान है, ऐसी अवस्थामे इस नवीन ग्रन्थकी रचनाका क्‍या प्रयोजन है ? हे गुरुदेव | में जानना चाहता 
हूँ, क्योकि प्रयोजनके बिना ग्रन्थ उपादेय नही हो सकता, अत इसका यथार्थ कारण बत्ताइये ऐसा प्रश्न 
उपस्थित हो सकता है । इसका उत्तर ग्रन्थकार निम्न पद्मोमे देते हैं । 
( अनुष्टुप्‌ ) डा 
जैनाहिसातिरेकाद्धि हानिः स्थाद्‌ भारतस्य कौ 0 
प्रवन्त्यज्ञानतः - केचिदिति तद्बोधहेतवे ॥ ५ ॥ 
जेनाहिसातिरेकान्न तदबोधाद्वि किन्तु व॥ 
बसुवुग्यक्रवर्त्याद्याः. तत्पालकाः स्वसिद्धये ७ ६॥ 
ग्रन्योष्यं लिखितो भव्यः स्वगंमोक्षसुस्तप्रद ॥ 
नेच्छा से ख्यातिलाभस्य न तु नामप्रसिद्धये ॥ ७॥॥ 
शुद्धचिद्रपमत्ते्म॑ किन्नामादविप्रयोजनम्‌ ॥ 
शआओमत स्वात्मतुष्टस्प कुन्थसागरसूरिणः ॥ ८ ॥ फलापकम्‌ ॥ 
इस ग्रन्थके लिखनेका यह प्रयोजन है कि वर्तमान युगमे कुछ लोग ऐसा कहते हैँ कि जैनधर्म की 
अहिसाने भारतवर्षकी बहुत बडी हानि की है। अहिसाके उपदेशसे लोग कायर हो गए। आतत्तायीसे युद्ध 
फरनेमे उन्हे हिसाका पाप दृष्टिगोचर होता था, इस लिए विदेशी सत्ताके पैर भारतमे जम गए। वास्त- 
विक स्थिति तथा ऐतिहासिक स्थितिको न जानकर कुछ व्यक्तियोंके द्वारा किए गये इस मिथ्या आक्षेपका 
खण्डन करनेके हेतु तथा सम्यग बोध भ्राप्त करानेके लिए इस ग्रन्थकी रचना आवश्यक प्रतीत हुई । 


२३२ शावकघमप्रदीप 


इस ग्रत्थमे यह बात ग्रन्थकार बता चुके हैं कि जेनोकी हिंसाके अतिरेकसे नही, किन्तु जैनी 
अहिंसा को न समझ सकतनेके कारण भारतका पत्तन हुआ है। ग्रन्थमे बताए गए हिंसाके स्वरूप और 
उसके भेदो पर विचार करके चलनेवाला गृहस्थ श्रावक उस हिंसासे बचता है। साथ ही अहिंसक 
धर्मात्माओके ऊपर भानेवाले विघ्तकी दुर करनेके लिए उनकी रक्षा करता है। इस रक्षाके उद्देश्यको 
अविस्मरण करके जो सधर्ष उसे करना पडता है उस विरोधी हिसाक्रा कार्य उसकी हिंसाके त्याग की 
परिधिमे नही आता । वह मात्र सकल्‍पी हिंसाका त्यागी है । इस प्रकार यथार्थ ज्ञानके प्रचार हेतु ग्रन्थकी 
रचना करनी पडी है। 

अनेक चक्रवर्त्ती, नारायण, प्रतिनारायण अथवा साधारण राजा आदि पुरुष जेनधर्मके प्रतिपालक 
होते हुए भी कभी नेतिक युद्धसे विमुख नही हुए। इनकी कथा जैन पुराणोसे अनेक स्थलों पर पाई 
जाती हैं। अत उक्त भिराधार आक्षेपको मिटानेका अभिप्राय इस ग्रन्थके लिखनेका है। लौकिक प्रशसा 
भादि तथा कीति आदि अभिलाषासे इस ग्रथकी रचना नही की गई । 

में शुद्ध चिदानन्द स्वरूप अनन्त गुणोका पिण्ड हूँ। शरीरादि पुदुगल द्रव्य हैं। नाम आदि शरीर 
के हैं, आत्माके नही, तव नामादिका क्या प्रयोजन है ” अपनी भात्माके स्वरूपमे ही मानी और अत्यन्त 
सतोषी मुझ कुन्थुसागर सूरिको नाम और तदाश्रय कीतिसे कुछ भी प्रयोजन नही है । ग्रन्थ लेखलका 
उदद श्य केवछ लौकिक अपवाद जो धमं पर निरथंक आया है उसे दुर करता मात्र है ।५६।७।८। 


लघुताप्रकाश-- 
( अनुष्टूप्‌ ) 
प्रसादान्मे क्वचित्स्याद्वा प्रन्थेषस्मिनु स्खलन यदि | 
शोधयन्तु मुदा सन्‍्तो वस्तुतत््वविचारकाः ॥ ९॥ 
प्रन्थकार कहते हैं कि मेरे प्रमादसे इस ग्रन्थके लेखनमे यदि कही चुटी रह गई हो तो वस्तुतत्त्व- 
का विचार करनेवाले सज्जन इसका शोधन कर हें ।९॥ 
( अनुष्टुप्‌ ) 
शान्तिसिन्धुस्सुधर्मो मामवतु ह्मवतु स्वयम्‌ । 
कुरु फुरु स्वतुल्यान्‌ नो वृषभादिजिनेशवराः ॥ १० ॥ 
परमपूज्य आचाय॑ श्री १०८ शान्तिसागर जी तथा सुधमंसागर जी मेरी रक्षा करे तथा ऋषभादि 


जिनेश्वर, आप हम सबको अपने समान बना हें १० 
॥ समाप्तोध्य ग्न्थ' ॥ 


